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INTRODUCERE 



Trebuie sa spun inca de la inceput ca scopul lucrarii de fata este unul limitat. Lucrarea de fata se vrea a 11 un 
indernn adresat cititorului §i iubitorului teologiei de a medita la o tema profunda care framanta intr-un fel sau altul 
umanitatea: conceptul de transfigurare. 1 Lucrarea de fata se voicstc a fi mai mult o lucrare adresata celor care vor sa 
cunoasca mai mult gandirea si la teologia orientala ortodoxa. Trebuie sa recunoastcm ca teologilor le revine menirea de a 
actualiza uneori chiar „exagerat” mesajul peren al Ortodoxiei orientale si integritatea Traditiei. Prin urmare lucrarea de 
fata este una introductiva. Ea se adreseaza studentului in teologie, pretoului slujitor in cautare de perenitatea mesajului 
autentic crcstin si oricarui teolog domic de a studia mai mult traditia crcstin ortodoxa. Necesitatea de a ne reactualiza 
perenitatea traditiei religioase si duhovnicesti din care provenim se resimte din ce in ce mai mult in contemporenitate. 

Transfigurarca 2 este o tema profunda care a preocupat mintea omeneasca din cele mai vechi timpuri ale existentei 
sale. Mai presus de orice tansfigurarca este un concept teologie. Trans figurarea a fost un concept poetic care a fost 
exploatat literar de poetul latin Ovidiu. 3 Transfigurarca este mai presus de orice un concept duhovnicesc. Acesta fiindca 
in una dintre teofaniile Dumnezeirii, Hristos S-a schimbat la fata. Traducerea expresiei romane§ti „schimbarea la fata” a 
fost redata in mai multe limbi europene ca si transfigurare (transfiguration). Una dintre temele centrale teologiei ortodoxe 
orientale este cea a „schimbarii la fata” sau a transfigurarii. 4 Plecand de la cele legate de existenta Sa pamanteasca 
Hristos S-a transfigurat, S-a schimbat la fata. Aceasta este un eveniment biblic celebru - cel al Schimbarii la Fata a 
Domnului 5 - asupra caruia s-a scris si despre care se v-a mai scrie mult, tema transfigurarii este o tema centrala in 
Biserica orientala, este o tema la care mai multi oameni de ai Bisericii au gandit §i au reflectat pe parcursul timpurilor. 
Primele exemple ale transfigurarii le gasim in Vechiul Testament. Creatia cosmosului a fost simbolic o transfigurare: 
aducerea lumii la existenta, a universului creat vizibil. Transfigurarea este prezenta in cosmologia ortodoxa. Tema 
transfigurarii este o tema profunda si una care necesita sa fie aprofundata. Transfigurarea este un termen cu ample 



1 Ignacio Larranaga, Transfiguration: A Program of Christian Sanctification, (Alba House, March 2006). 

2 Cindy Silverlock, Metamorphosis: Creating Consciousness Through Touch , (Kini Publishing, 2000). 

3 Ovidiu, Metamorphosis Englished, Mythologized and Represented in Figures, (Kessinger Publishing, LLC, 2003). 

4 Transfigurarea, biblicul “schimbarea la fata” este una dintre cele mai comune teme ale misticii ortodoxe. In greaca termenul folosit este de 

“metamorphosis” care literal ar insemna o stare de asupra sau trecerea peste o alta stare sau stadiu. “Schimbarea la fata” este tradusa in engleza 
prin “transfiguration” la fel ca §i in limba franceza. In germana se folose§te termenul de Die Verwandlung. Tennenul rusesc pentru metamorfoza 
este de Prevrashcheniye. Termenul exista §i in limba romana dar a fost inclus ulterior mai mult ca §i un fel de neologism, „transfigurare.” Datorita 
faptului ca in limba romana a existat un limbaj religios de natura biblica §i liturgica specific, in termeni religio§i sau duhovnicesti „schimbarea la 
fata” din anumite motive nu a sunat consonant cu „transfigurare.” 

http://www.nd.edu/~theo/glossary/transfiguration.html, http://www.religioustolerance.org/gl_t.htm, 

http://www.bethel.edu/~rakrob/files/THEOSIS2.html. Filosoful roman Emil Cioran §i-a intitulat una dintre cele mai citite lucrari ale sale 
Schimbarea la fata a Romaniei, avand ca §i figura de stil referatul biblic din Noul Testament. Remarcile uimitoare ale lui Jane M. de Vyver despre 
transfigurarea umanitatii lui Hristos §i despre Shekhinah marirea lui Dumnezeu sunt remarcabile. A se vedea in acest sens 
http://www.firebirdvideos.com/transfiguration.htm. Trebuie sa spunem ca metamorfoza nu este numai un termen religios care tine de evenimentul 
biblic al schimbarii la fata a Domnului Hristos ci §i de literatura modema cum ar fi romanul lui Franz Kafka, The Metamorphosis and Other 
Stories, trans. Donna Freed. (New York: Barnes & Noble, New York, 1970). Termenul ebraic de transfigurare este de (rmncnn >n ;mi^ ’U’tZ? (57"^ 
rrraia ,w’) rvnnwn ;(rmsn). 

„§i dupa §ase zile, Iisus a luat cu Sine pe Petru §i pe Iacob §i pe loan, fratele lui, §i i-a dus intr-un munte inalt, de o parte. §i S-a schimbat la fata, 
inaintea lor, §i a stralucit fata Lui ca soarele, iar ve§mintele Lui s-au facut albe ca lumina. §i iata, Moise §i llie s-au aratat lor, vorbind cu El. §i, 
raspunzand, Petru a zis lui Iisus: Doamne, bine este sa fim noi aici; daca voie^ti, voi face aici trei colibe: Tie una, §i lui Moise una, §i lui llie una. 
Vorbind el inca, iata un nor luminos i-a umbrit pe ei, §i iata glas din nor zicand: "Acesta este Fiul Meu Cel iubit, in Care am binevoit; pe Acesta 
ascultati-L". §i, auzind, ucenicii au cazut cu fata la pamant §i s-au spaimantat foarte. §i Iisus S-a apropiat de ei, §i atingandu-i, le-a zis: Sculati-va 
§i nu va temeti. §i, ridicandu-§i ochii, nu au vazut pe nimeni, decat numai pe Iisus singur. $i pe cand se coborau din munte, Iisus le-a poruncit, 
zicand: Nimanui sa nu spuneti ceea ce ati vazut, pana cand Fiul Omului Se va scula din morti.” (Matei 17, 1-9). 
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implicatii in lumea teologica. 6 Transligurarca nu este doar o formula de stil, folosita in literatura sau in scrierile eruditilor. 
Transfigurarea este un concept fdosofic si antropologic dar mai presus de orice este un concept biblic. 7 

„Transfigurarea lui Hristos este punctul central al vietii Lui publice, la fel cum punctul de inceput a fost botezul 
Sau si inaltarea Lui la cer sfarsitul. Mai mult, acest eveniment maret, a fost relatat in detaliu de Sfantul Matei (17, 1-6), 
Sfantul Marcu (9, 1-8) §i Sfantul Luca (9, 28-36), in timp ce Sfantul Petru (1, 16-18) §i Sfantul loan (1, 14), doi martori 
privilegiati, au facut o aluzie la acesta. Dupa o saptamana dupa calatoria Lui in Cezarea Filipinei, Iisus a luat cu El pe 
Petru, Iacob si loan pe un munte inalt si S-a schimbat la fata in fata ochilor lor uimiti. Sfantul Matei si Sfantul Marcu au 
exprimat acest fenomen prin cuvantul metemorphothe, care a fost redat de Vulgata prin transjiguratus est. Sinopticii au 
exprimat acest cuvant prin expresia “fata Lui a stralucit ca soarele si hainele Lui au devenit albe ca zapada,” dupa 
traducerea Vulgatei sau “ca si lumina,” dupa textul grecesc.” 8 

Implicatiile majore ale transfigurarii nu sunt numai in plan teologic prezente, ci si in plan ontologic, psihologic, 
social si cultural. Teologia insa a conferit cel mai pro fund nivel al acestui concept. Transfigurarea 9 este cea mai profunda 
dimensiune a existentei care este supusa procesului evolutiei, crcstcrii si devenirii. Transfigurarea este un concept cu 
profimde implicatii nu numai naturale ci si cosmice. Lumea si mediul inconjurator sunt intr-o continua stare de 
schimbare, de devenire si de intersectie a diferitelor stari (anotimpuri, sezoane, ani, secole, veacuri, eoni si alte segmente 
de impartire a duratelor sau segmentelor temporale, de mi scare sau schimbare). Toate sunt cumva premise ale 
transligurarii si ale metamorfozei. Schimbarea lui Hristos la fata este probabil unul dintre cele mai grele concepte de 
redat in teologia ortodoxa. Aceasta fiindca de fata la aceasta schimbare sau mai bine spus transfigurare au fost numai trei 
dintre ucenicii Domnului: loan, Iacob si Petru. In cursul existentei terestre a lui Hristos ei au fost cei mai „intimi” ucenici 
si apostoli. Schimbarea la fata sau transfigurarea Domnului a venit ca si o confirmare a acestei stari de descoperire a 
Revelatiei dupa cum este numita ea de teologie. O parte din aceasta revelatie este evenimentul schimbarii la fata in care 
Domnul, dupa expresia teologilor greci S-a „metamorfozat.” 10 Ca si obiect al transligurarii, prin scrierile Noul Testament, 
Hristos ne lasa celor care traim in veacurile de dupa existenta Lui o mostcnire greu de purtat: teologilor de dupa Hristos 
le revine sarcina de a explica acest fenomen, de a ii patrunde taina si semnificatiile ultime nu prin experienta personala ca 
unii care au luat parte la acest eveniment pe muntele Taborului istoric, ci tainic, mistic si prin intermediul credintei. In 
fata celui care ci teste referatul biblic al schimbarii la fata, putem vedea semnul intrebarii, putem vedea multe interogatii. 
Una dintre interogatii ar fi: de ce a voit Hristos sa se schimbe la fata, 11 care au fost motivele din spatele acestui eveniment 

6 John Dear, Transfiguration: A Meditation on Transforming Ourselves and Our World (London, 2007). 

7 Paul R. Dekar, Community of the Transfiguration: The Journey of a New Monastic Community (New Monastic Library: Resources for Radical 
Discipleship) (Cascade Books, February 2008). 

15 http://www.newadvent.Org/cathen/l 50 1 9a.htm. 

9 Stanley Romaine Hopper, The Way of Transfiguration: Religious Imagination As Theopoiesis, (Westminster John Knox Pr; 1st ed edition, 
1992). 

10 http://en.wikipedia.org/wiki/Metamorphosis. 

11 “Schimbarea la Fata numita in popor si Preobra-jenia sau Probojenia (denumirea slava a sarbatorii), la 6 august, este sarbatoarea schimbarii 
minunate la fata a lui Hristos, pe muntele Taborului, in fata ucenicilor Sai Petru, loan si Iacov (vezi Matei XVII, 1-9; Marcu IX, 2 - 9 si Luca IX, 
28 -36). Este o sarbatoare ceva mai noua decat celelalte praznice imparate§ti. Se pare ca a fost la inceput aniversarea anuala a sfintirii bisericii 
zidite in secolul al IV de Sfanta Elena pe locul de pe muntele Taborului unde Domnul S-a schimbat la fata. Atat in Rasarit cat §i in Apus, serbarea 
ei incepe a fi mentionata in documente din prima jumatate a secolului al V-lea, de cand avem cuvantari festive in cinstea ei, de la patriarhul 
Proclu al Constantinopolului, patriarhul Chiril al Alexandriei si papa Leon cel Mare. O gasim indicata §i intr-un calendar liturgic local al 
Ierusalimului din secolul al Vll-lea, iar in sinaxarele constantinopolitane §i in alte carti liturgice, manuscrise grecesti, apare pe la inceputul 
secolului VIII. In secolul VIII, Sfantul Andrei Criteanul ne-a lasat o frumoasa predica festiva la aceasta sarbatoare. In tot cazul, sarbatoarea era 
generalizata in tot Rasaritul pana in secolul al VUI-lea, cand Sfintii loan Damaschinul si Cosma de Maiuma compun imne pentru slujba zilei. In 
Apus sarbatoarea Schimbarii la Fata, de§i serbata sporadic inca de prin secolul al Vll-lea, s-a generalizat mult mai tarziu, prin hotararea luata de 
papa Calist III de a consacra defmitiv aceasta sarbatoare, drept multumire pentru biruinta ca^tigata de ostile creatine asupra turcilor la Belgrad, in 
anul 1456 (indicii despre serbarea ei sporadica in Apus gasim inca din secolul al XH-lea, cand mai era privita ca o inovatie). In aceasta zi se aduc 
in biserici prinoase (parga) din struguri, se binecuvanteaza §i se impart (obicei cre^tin vechi, amintit in canonul 28 al Sinodului Trulan). In unele 
parti (Biserica rusa) in aceasta zi se face in biserici §i la cimitire pomenirea generala a mortilor §i mai ales a eroilor morti pentru apararea patriei.” 
http://www.crestinortodox.ro/Schimbarea_la_fata-53-7245.html. 
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biblic? §tim din referatele biblice in general ca ucenicii Domnului au avut o atitudine destul de sceptica referitor la 
Dumnezeirea Domnului. Intotdeauna exista suspiciunea ca Hristos se poate sa nu fie Fiul lui Dumnezeu. Aceste 
suspiciuni si scepticism erau indreptatite la un anumit nivel. Ucenicii Domnului erau simplii pescari, erau oameni „din 
popor” si tocmai lor le revenea marea datorie de a „fi martorii Domnului.” Un alt element care trebuie bine determinat in 
acest sens este faptul ca in Israelul din vremea lui Hristos, in mare parte responsabilitatile religioase reveneau oficialilor 
de la teinplu, care erau insarcinati cumva cu toate obligatiile religioase ale Israelului. Ori in cazul de fata, paradoxul greu 
de determinat a fost ca unor simplii pescari le revenea responsabilitatea unei eveniment unic: schimbarea la fata sau 
transfigurarea Domnului. Pana la Hristos, nici un om nu s-a mai schimbat la fata in modul in care a facut-o Hristos. 
Vechiul Testament ne marturiscste de faptul ca dupa ce Moise s-a pogorat de pe muntele Sinai a trebuit sa iti acopere fata 
cu un val pentru a putea permite celor din jural lui sa il priveasca. Studiile erudite ale inteleptilor antici nu au putut sa 
cuprinda dimensiunea profunda a unui astfel de eveniment, implicatiile lui profimde. 

„Despre omul din ziua de astazi, se spune ca nu mai are capacitatea de a se privi si cunoastc ca fund creat dupa 
chipul lui Dumnezeu. Astfel, nu mai putem vorbi de el ca fund cel prin care lumea se sfintestc, ci de cel prin care lumea 
se pierde. Daca omul este un chip, inseamna ca cere relatia personala cu modelul sau pentru a se implini. Omul cauta sa 
impuna legi naturii vazute. Rcuscstc sa realizeze un progres stiintific si tehnologic, dar nu-i ofera naturii sale 
transfigurarea. Criza moderna este rezultatul ignorarii de catre om a ordinii sau rationalitatii de la temelia creatiei 
izvorata din voia lui Dumnezeu. La baza procesului de secularizare se afla trei elemente: izolarea lui Dumnezeu in 
transcendent, autonomia creatiei si a ratiunii umane, si dominarea lumii de catre om. Monoteismul unui Dumnezeu izolat 
in transcendents, mecanizarea lumii a pus capatat ideii despre imanenta lui Dumnezeu in creatie, fiindca lumea ca masina 
functioneaza prin ea insasi. Pe aceasta cale, omul care se simte mandru de cuceririle lui stiintificc si tehnologice, de 
dominatia lumii vazute, isi pierde libertatea interioara si devine sclavul patimilor, care-i transforma viata interioara intr- 
un cosmar. Sfanta Scriptura ne atrage atentia asupra acestui fapt: „Ce-i foloscste omului daca dobandcstc lumea dar isi 
pierde sufletul sau?” Cu acesta lume se confranta Biserica. Acest lucra nu inseamna ca Biserica, nu mai poate raspunde 
la intrebarile omului, ca nu mai stie ce atitudine sa ia fata de individualism si fata de o societate care se intereseaza doar 
de satisfacerea nevoilor materiale. Cunoasterca lui Dumnezeu a devenit o problema strict intelectuala fara consecinte 
spirituale si morale pentru viata crcdinciosilor, contribuind astfel la procesul de secularizare al societatii. Autonomia 
creatiei ca rezultat al izolarii Dumnezeirii in transcendent a dus apoi inevitabil la autonomia omului si ratiunii umane fata 
de Dumnezeu. Aceasta autonomie a ratiunii este intemeiata pe faptul ca omul, fara interventia haralui dumnezeiesc, se 
poate ridica la cunoasterca lui Dumnezeu. Atat izolarea Dumnezeirii in transcendent cat si autonomia creatiei fata de 
Ziditorul ei au determinat omul sa ia locul lui Dumnezeu pe pamant si sa domine lumea in numele Creatorului. Faptul ca 
fiinta umana poarta in ea chipul lui Dumnezeu, nu-i permite acesteia sa se substituie Creatorului. Adam si Hristos, sunt 
tipuri pentru alegerea celor doua alternative ale raportului omului cu natura: robirea spiritului de catre fractul dulce al 
partii sensibile a naturii sau stapanirea ei prin spirit. Transfigurarea, aceasta este misiunea Bisericii intr-o lume 
confrantata de secularizare. Prin lucrarea Duhului credinciosul are posibilitatea, in Hristos si Biserica, sa converteasca 
patimile din miscari irationale in virtuti sau miscari rationale, potrivite firii, spre a se inalta spre asemanarea cu 
Dumnezeu. Astfel, cunoasterca lui Dumnezeu are pe langa caracterul ei intelectual si unui spiritual si moral, deoarece se 
adreseaza omului intreg, suflet si trap .” 12 

Tema transfigurarii este o tema amplu cunoscuta si dezbatuta de mai multi eraditi si oameni care au analizat 
componentele ei in mai multe planuri dupa cum am exprimat mai sus. Din cate am vazut tema transfigurarii nu este 
numai una religioasa si teologica, ci are implicatii in multe alte domenii ale activitatilor sau „facerii” omcnesti: arta, 
tehnica, stiinte etc. Prin unnare putem spune ca persoana umana este o fiinta a transformarii si a devenirii. Transformarea 
omului nu tine numai de partea lui fizica, trupeasca ci si de partea launtrica, de sufletul lui. Sufletului omului trece prin 
mai multe stadii ale schimbarii si transformarii. Unele tine de partea lui naturala, cum ar fi trecerea de la starea de 
copilarie la starea de maturitate si de la starea de maturitate la starea de batranete. Alte transformari ale sufletului uman 
sunt cele care tin de calitatile interne cu care este inzestrat acesta. Aici am putea da de exemplu diferitele stari suflctcsti: 



12 http://www.crestinortodox.ro/Secularizare_si_transfigurare-160-7188.html. 
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tristetea, mahnirea, bucuria, entuziasmul. In sens ultim am putea spune ca si sufletele au caracteristici personale generice 
sau finale: rautatea sau bunatatea, viciul sau virtutea. Transformarea esentiala pe care o inregistreaza teologia Bisericii a 
sufletului uman este capacitatea lui de a se pocai. Tennenul de pocainta este un termen care apare in mai multe religii, 
chiar si in islam, unde a te pocai se traduce in araba cu tawbah. 13 In sens crestin, cea mai drastica transformare a 
sufletului uman este pocainta. 

„Dumnezeu este lumina, iar vederea Sa este lumina" (Sfantul Simeon Noul Teolog, Discurs Etic V, 276). Asemeni 
Apostolilor in varful Taborului, numerosi sfinti au fost martorii acestei revelari a lui Dumnezeu in lumina. Totusi lumina 
nu este pentru ei doar un subiect de contemplate, ci si harul indumnezeitor care le pennite sa „vada” pe Dumnezeu, 
astfel incat se confirma cuvintele Psalmistului : „intru lumina Ta vom vedea lumina” (Psalmii 35:10). In mijlocul acestei 
marite privclisti se aratara - alaturi de Domnul - Moise si Ilie, doi mari profeti din Vechiul Testament, reprezentand 
respectiv Legea si Proorocii, care II marturiseau ca stapan al celor vii si al celor morti (Moise a murit inainte de a intra in 
Pamantul Fagaduintei iar Ilie a fost dus intr-un loc tainic fara sa cunoasca moartea). §i vorbeau cu El, in lumina, despre 
Exodul pe care avea sa II infaptuiasca la Ierusalim, adica Patimile Sale, caci prin Patimi §i prin Cruce aceasta marire 
trebuia sa fie data oamenilor. Iesiti afara din ei insisi, rapiti in contemplarea luminii dumnezcicsti, Apostolii erau coplesiti 
ca de un somn si „nestiind ce zice, Petru ii spuse lui Iisus : Stapane, ce bine ar fi sa ramanem aici; daca vrei vom face trei 
corturi : unul pentru Tine, unul pentru Moise si unul pentru Ilie.” Intorcandu-si apostolul de la aceasta dorinta prea 
omeneasca, ce consta in a se multumi de bucuria pamanteasca a luminii, Domnul le arata atunci un „cort’ ’ mai bun si un 
lacas cu mult mai inalt pentru a salaslui in el marirea Sa. Un nor luminos veni sa ii acopere cu umbra Sa, iar glasul 
Tatalui Se facu auzit in mijlocul acestui nor, marturisind pe Domnul : „Acesta este Fiul Meu prea-iubit, in care am bine- 
placut; ascultati de El.” Acest nor era harul Duhului infierii si la fel ca si la Botezul Sau in Iordan, glasul Tatalui 
marturisea pe Fiul si arata ca cele trei entitati ale Sfintei Treimi, intotdeauna unite, participa la mantuirea omului. Lumina 
lui Dumnezeu, care permisese mai intai Apostolilor sa II "vada" pe Hristos, ii ridica la o stare superioara viziunii si 
cunostintci omcncsti cand ea straluci mai putemic. Iesiti in afara de tot ce este vizibil si chiar din ei insisi, ei patrunsera 
atunci in intunericul supra-luminos, in care Dumnezeu petrece (Psalmii 17:12) si „inchizand usa simturilor lor”, ei 
primira revelatia Tainei Treimii, care este mai presus de orice afirmatie si de orice tagaduire (Teologia mistica a Sfantului 
Dionisie Areopagitul a fost aplicata Tainei Schimbarii la Fata in principal de catre Sfantul Grigore Palama). Inca 
insuficient pregatiti revelatiei unor asemenea taine, caci nu trecusera inca prin incercarea Crucii, Apostolii se 
inspaimantara cumplit. Dar cand isi ridicara capetele, il vazura pe Iisus, singur, redevenit ca mai inainte, Care se apropie 
de ei si ii linisti. Apoi, coborand din munte, El le ceru sa nu vorbeasca nimanui de cele ce vazusera, pana cand Fiul 
Omului nu se va scula din morti. Sarbatoarea Schimbarii la Fata este deci prin excelenta aceea a indumnezeirii naturii 
noastre omcncsti si a participarii trupului nostru trecator la bunurile vcsnicc, care sunt mai presus de fire. Inainte chiar de 
a indeplini mantuirea noastra prin patimile Sale, Mantuitorul arata atunci ca scopul venirii Sale in lume era tocmai sa 
aduca pe tot omul la contemplatia maririi Sale dumnezcicsti. Din acest motiv sarbatoarea Schimbarii la Fata i-a atras in 
mod deosebit pe calugari, care si-au inchinat intreaga viata cautarii acestei lumini.” 14 Ceea ce putem spune mai presus de 
orice este ca transfigurarea Domnului a avut loc dincolo de timp si de spatiu. Astfel transfigurarea in sens crestin este 
cosmica, ea include toate particulele creatiei. In crestin ism este vorba de o transfigurare a intregii fapturi, de a schimbare 
a tuturor functiilor psihosomatice prin inviere. Riscul ontologic al existentei dumnezeirii a fost asumarea trupului uman si 
implicit indumnezeirea lui. 15 Indumnezeirea sta in stransa legatura cu transfigurarea. Omul se indumnezcieste prin 
transfigurare. 16 

„Omul este calauzit pe acest drum de o forta pe care, in lipsa lui Dumnezeu, nu o poate intelege: frica de moarte. 
Cu exceptia fanaticilor, orice fiinta umana poarta cu sine acest sentiment. Civilizatia moderna se lupta cu moartea de pe 

13 http://www.al-islam.org/nutshell/merits_soul/3.htm. 

14 http://www.calendar-ortodox.ro/luna/august/august06.htm. 

15 

Gheorghios Kapsanis, Asceza si indumnezeire (Edcitura Marineasa: Bucure§ti, 1999). 

16 Emil Bartos, Conceptul de indumnezeire in teologia lui Dumitru Staniloae (Editura Institutului Biblic: Bucure^ti, 1998). 
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pozitii orgolioase si crede cu putere ca stiinta moderna va oferi, in cele din urma, panaceul universal pentru bolile ce 
macina trupurile noastre, concomitent cu zidirea unei noi ordini mondiale care ar purta gennenii unui viitor Eden 
pamantesc. Dumnezeu este uitat, omul isi face chip cioplit din propria mandrie si se inchina acestuia... Civilizatia 
globalizarii repeta actul pacatului adamic, insa la dimensiuni planetare. Salvarea din ciclul mortii este astcpata doar de la 
om, bolnavul dorcstc sa-si fie propriul doctor, desi boala sa este devastatoare si li interzice orice demers curativ. „Precum 
printr-un om a intrat pacatul in lume p prin pacat moartea, a§a p moartea a trecut la toti oamenii, pentru ca toti au 
pacatuit in el” (Epistola catre Romani a Sfantului Apostol Pavel 5, 12) Acest lant cauzal al pacatului si mortii este 
ignorat, moartea fund privita doar ca un simplu accident biologic, o defectiune genetica remediabila. „ Center for Future 
Human Evolution - CFHE ” o organizatie non-profit din SETA - formata din studenti si cercetatori apartinand diferitelor 
domenii ale stiintei de frontiera - propune modele de evolutie a fiintei umane pline de optimism si bazate pe marile 
descoperiri stiintificc ale secolelor XX si XXI. Ingineria genetica ocupa un loc central in presupusa evolutie viitoare a 
omului si va oferi acestuia invingerea bolilor, longevitate extrema, capacitati fizice si intelectuale extraordinare si 
adaptabilitate la diferite medii (ocean, spatiu cosmic etc.). Miracolul dumnezeiesc al vietii este redus la o simpla 
combinatie de gene care pot fi manipulate dupa bunul plac. „Inceputul trufiei omului este a parasi pe Dumnezeu p a-p 
intoarce inima sa de la Cel care l-a facut." (Cartea intelepciunii lui Isus, fiul lui Sirah 10, 12) Trufia omeneasca, 
asemanatoare trufiei luciferice, ii determina pe oameni sa-si afle repere de credinta aproape cu caracter religios in 
proiectele §tiintei moderne. Se vorbestc despre inteligenta artificiala, despre nano-tehnologie, despre colonizarea spatiului 
cosmic, imaginea unui Univers plin de galaxii ce pare a fi infinit seduce pe om, acesta uitandu-L pe Creator si 
inchinandu-se creaturii... Conform unui amplu articol postat pe site-ul MSNBC-NEWS, "Evolutia umana la rascruce" 
scris de editorul stiintific Alan Boyle, comunitatea oamenilor de stiinta evolutionisti (formata din personality 
recunoscute la nivel mondial precum Richard Dawkins - un vestit biolog evolutionist supra-numit in media de 
specialitate „rottweilerul lui Darwin”, paleonologul Peter Ward de la Universitatea din Washington si autorul cartii 
Evolutia viitoare ori Stuart Pimm - expert in biodiversitate de la Universitatea Duke) sustine ca evolutia fiintei umane va 
continua. De la Australopitecus timpuriu, Sahelantropus Tchadensis, prezumtivul stramos al omului ale carui fosile vechi 
de 6 - 7 milioane de ani au fost descoperite in Africa, fiinta umana a ajuns la actualul Homo Sapiens si va continua sa 
evolueze capatand noi forme: Homo Sapiens Sapienter - rasa umana obtinuta in urma globalizarii prin amestecul 
actualelor rase si sintetizarea trasaturilor rasiale in trasaturi comune; Homo Postapocaliptycus - rasa umana post- 
cataclism (razboi atomic, ciocnirea planetei cu un meteorit etc.) hnpartita in grupuri izolate si raspandite pe suprafata 
planetei, cu trasaturi proprii aparute prin adaptarea la conditiile de mediu din regiunea unde au supravietuit; Homo 
Genomicus - rasa umana aparuta ca urmare a selectiei genetice aplicate in conformitate cu principii rasiale politice ori 
religioase, rasa care va coexista cu rasa naturala §i pe care va cauta sa o elimine; Homo roboticus - rasa umana mixta 
robot-om care se va dezvolta ca urmare a descoperirilor din genetica si nano-tehnologie, rasa care ar permite realizarea 
primilor pasi spre cucerirea spatiului cosmic; Homo Astranthropus - rasa perfecta creata prin selectie rasiala, genetica si 
nano-tehnologie care va transforma fiinta umana in fiinta spatiala, adaptata conditiilor calatoriei cosmice interplanetare. 
Aceasta asa-zisa evolutie viitoare a fiintei umane s-ar intinde pe aproximativ 4 milioane de ani. O insiruire halucinanta de 
supozitii sustinute cu argumente §ubrede si formand o falsa structura logica ne ofera spre amagire stiinta moderna. 
Puterea oamenilor de a visa este mare, insa uitarea de Dumnezeu transforma visul in ratacire. "Cel ce seamana in trupul 
sau insup, din trup va secern stricaciune; iar cel ce seamana in Duhul, din Dull va secera viata vepiicd. " (Epistola catre 
Galateni a Sfantului Apostol Pavel VI, 8) Crcstinul ortodox nu disprctuicstc stiinta, caci fiinta umana a fost zidita de 
Dumnezeu pentru a participa la creatie si a cunoastc creatia, marindu-L pe Dumnezeu. "§i Dumnezeu i-a binecuvantat, 
zicand: «Crepeti p va inmultiti p umpleti pamantul p-l supuneti; p stapaniti peste pepii marii, peste pasarile cerului, 
peste toate animalele, peste toate vietatile ce se mi pci pe pamant p peste tot pamantul! »" (Facerea I, 28) Crcstinul insa 
nu se inchina stiintei, nu asteapta de la ea mantuirea. Lipsita de Dumnezeu, stiinta este doar o biata idolatrie si se 
dovcdeste intr-un final, o ispita trimisa de diavol. "Atunci se vede cat este de nepiutor omul, cu toata piinta lui, p orice 
argintar se rupneaza de idolul sau, caci chipul turnat de el nu este decat minciuna; n-are nici o suflare in el. " (Ieremia 
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X, 14)” ” 17 Prin urmare intre transfigurarc §i indumnezeire exista o puternica legatura. 18 indumnezeirea este un proces 
amplu, redat de traditia patristica ca si tel ultim al vietii cre§tine. In cadrul persoanei Treimice a lui Hristos nu s-a pus 
problema indumnezeirii din moment ce Hristos insu§i era dumnezeirea. Deducem prin urmare ca cea ce teologia Bisericii 
denume§te proces de indumnezeire (theosis) este un proces derivat care decurge „istoric” din intruparea, moartea §i 
invierea Domnului. Indumnezeirea am putea-o descrie sau asocia cu procesul de fotosinteza sau cu procesul de 
metamorfoza al plantelor, procesul devenirii planetelor. Modelul treimic al transligurarii, caci in sanul Treimii toate 
persoanele treimice se trains figurcaza, poate fi reperat in cel mai pro fund plan teologic: viata treimica, viata launtrica a 
Treimii unde persoanele se trasfigureaza una fata de alta kenotic. Aceasta „transfigurare treimica” care are loc in sanurile 
dumnezeirii si care poate fi sesizata prin viata rugaciunii a dus la acea „golire” a dumnezeirii de care a vorbit Apostolul. 
Parintii vorbesc de „sfatul pre-etem” al dumnezeirii prin care a doua persoana din Treime, Fiul „a fost destinat intruparii” 
sau mai bine spus procesului asumarii naturii umane. 19 Vechiul Testament este o marturie in acest sens. 20 Indumnezeirea a 
fost posibila prin aceasta asumare sau mai bine prin acea „communicatio idiomatum” 21 prin comunicarea insu§irilor sau 
mai bine spus prin faptul ca o persoana dumnezeiasca a devenit om. Ea s-a facut o veriga de legatura deschisa a 
dumnezeirii pentru tot restul celor care vor sa se indumnezeiasca. Viata dumnezeirii este deschisa omului care se poate 
impartasii de ea. Viata dumnezeirii are doua planuri ambele deschise transligurarii: intern §i extern. In plan intern, 
dumnezeirea Se „transforma” prin relatiile interpersonale ale celor trei membrii ai Treimii. 22 In plan extern, dumnezeirea 
devine accesibila si Se transforma 23 prin procesul de indumnezeire (theosis). Deci procesul de transformare a umanului 
am putea spune ca nu este unul final. Indumnezeirea insa nu este o stare care trebuie conceputa static (dupa parintii 

17 http://www.romfest.org/rost/iun-iul2006/sapiens.shtml. 

18 Eu sunt convins ca idolatria §tiintifica este cea mai periculoasa, mai ales acum cand geneticienii si-au propus sa cloneze fiinte umane cu orice 

pret. Ace§ti cercetatori sunt atei, deci contesta existenta lui Dumnezeu. Le-a mai ramas sa se proclame ei in§i§i dumnezei prin "crearea" de fiinte 
umane, satisfacand stravechea dorinta a omului de a se autoindumnezeii. Eu consider de-a dreptul demonica incercarea de-a clona oameni pentru 
ca mai apoi sa-i ucizi pentru organe ce urmeaza a fi date altor oameni, chiar daca in scop terapeutic. E adevarat ca nu se dore§te ca o astfel de 
clona de sacrificiu sa atinga un stadiu de dezvoltare prea inaintat pentru a fi ucisa, insa fiinta umana se constituie o data cu fecundarea ovulului de 
catre spermatozoid. Produsul de conceptie este defmit prin informatia genetica pe care o contine si nu prin stadiul sau de dezvoltare. Numim om 
fiinta care poseda un material genetic corespunzator speciei umane indiferent daca ea are 30 de ani, 3 ani sau 3 zile. In concluzie, clonarea in scop 
terapeutic este crima, a§a cum a ucide un prune nascut sau nenascut este crima. Iar clonarea oamenilor de dragul diversificarii modalitatilor de 
procreere este o crima la nivelul con§tiintei umane prin dezumanizarea pe care o provoaca. Aceste pomiri nesanatoase ale cercetatorilor sunt 
explicate, in parte, de modul in care concep ei fiinta umana: evolutinifjti convin^i, inginerii geneticieni considera ca omul este o interactiune pur 
intamplatoare si foarte norocoasa a diferitelor substante, interactiune care a dat na^tere unor forme organice de existenta care de-a lungul timpului 
au luat diferite infati§ari printre care si cea a omului (toate acestea realizandu-se in baza unui presupus mecanism evolutiv, total necunoscut, ca sa 
nu spun inexistent). A§adar, evolutioni^tii geneticieni vad in om o ma§inarie organica sofisticata pe care, prin mijloacele §tiintei actuale o pot 
proiecta pentru piese de schimb. Alte fructe amare ale pomului otravit al evolutionismului sunt: nazismul, comunismul, liberalismul umanist si 
rasismul. Demnitatea omului, a carei masura reala este data de jertfa lui Hristos pe cruce, este redusa la nivelul unei jucarii misterioase, 
mergandu-se pe acest drum, clonarea ar fi un pas firesc de la procrearea "primitiva" spre un nivel evolutiv superior, cel de "fabricare" a speciei 
umane. Cred ca ne putem felicita pentru noul salt evolutiv pe care cei mai adaptati membri ai speciei noastre sunt pe cale sa-1 faca! In final, vreau 
sa ma refer la doi “corifei” ai §tiintei de la noi: primul este Alexandra Mironov, pe care il consideram o persoana capabila si cu bune intentii. Insa, 
cre§tini fiind, nu-i putem imparta§i bucuria pentru faptul ca, in China comunista, cercetarile in domeniul clonarii sunt la mare pret si ferite de 
ochii rau-voitori ai Occidentului. De asemenea, nu-i putem imparta^i incantarea §i satisfactia cu care afirma ca dintr-un trap omenesc se pot 
produce 30 de litri de petrol. Al doilea este Cristian Roman, redactor-§ef al publicatiei §tiinta si tehnica. Dumnealui a spus un lucru pe care il 
sustin si destui oameni de §tiinta, conform ideologiei evolutiniste, dar contrar realitatii: "suntem pulbere de stele [...] si putem face orice". Iar noi, 
cre§tinii, spunem: "suntem creati de catre Dumnezeu si nu putem face nimic...fara ajutorul Sau." 

http://www.rostonline.org/rost/sep2003/indumnezeirea.shtml. 

19 http://www.crestinism-ortodox.ro/html/06/6c_hristologia_sfantului_chiril_al_alexandriei.html. 

20 Lucian Turcescu, Studii teologice, seria a Il-a, anul XLVI, nr. 4-6, iulie-decembrie 1994, pag. 49-70. Otto Bardenhewer, Geschichte der 
altkirchlichen Literatur, 4. Band, Erste und Zweite Auflage, Freiburg im Breisgau, 1924. 



21 Berkhof, L., Systematic Theology, (WM. B. Eerdmans Publishing Co.; Grand Rapids, Michigan), 1988, p. 324. 

22 Dumitru Staniloae, Sfanta Treime sau la inceput a fost iubirea 
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Bisericii ). 24 indumnezeirea este o continua transformare a umanului. Pe cum omul avanseaza in cunoa§terea lui 
Dumnezeu el se transforma. Grigorie Palama ar spune ca omul devine supus expunerii la „energiile necreate” 
transformarea omului sau indumnezeirea lui este hristocentrica , 25 se realizeaza prin si mai ales datorita lui Hristos . 26 

Contextul actual al educatiei religioase al tinerilor din ziua de astazi ne face sa analizam mai mult aspectul 
transfigurarii umanului. Putini tineri din nefericire in zilele noastre sunt interesati de tema transfigurarii si a schimbarii 
omului. Este necesar sa ne dam seama ca in vremurile contemporane de dupa secolul al XlX-lea §i al XX-lea, din ce in ce 
mai multa lume este interesata de subiecte lipsite de semnificatii si uneori mult prea efemere. Exemplele 
cinematografelor §i a barurilor deschise pe toate strazile sunt un exemplu in acest sens. Generatiile din ziua de astazi nu 
gasesc mare sens in a analiza tematici de spiritualitate profunda. Transfigurarea este o astfel de tema. Randurile de fata 
sunt in acest un apel la transformarea generatiei prezente prin fermentul tainic al Bisericii, deschis tuturor celor care vor 
sa o cerceteze . 27 

CAPITOLUL 1 

TRANSFIGURAREA IN CULTURA 



23 “Transformare este acea modificare de stare creata intr-un spatiu obiectual interactiv printr-o actiune configuranta data. Specificitatea 
transformarii depinde de caracteristica structurala §i interactive a spatiului s>i de particularitatile operante ale sistemului transformant. Marea 
majoritate a transfonnarilor sunt generate de om in spatiul real fenomenal, din ale carui obiecte §i proprietati i§i deriva criteriile de supravietuire. 
Transformarile starilor realitatii se realizeaza prin actiune gestuala directa sau prin intermediul diferitelor unelte cu sau fara potential energo 
interactiv propriu. Dar in realitate se produc sistematic transformari §i fara interventia umana, natura posedand enorme energii §i directii de 
aplicare, pentru a i§i modifica mereu alcatuirea §i evolutia. Practica §i inteligenta umana sunt mereu orientate spre intelegerea directiilor, 
modalitatilor §i consecintelor transfonnarilor naturale, individuate §i sociale. Criteriul unic care detennina totalitatea transfonnarilor naturale este 
'cauzalitatea universala', inteleasa ca acel set de conditii interactive fundamentale care stau la baza ftecarui proces natural. Transformari in 
individualitate pot fi metabolice, informationale, exprimand salturi de cunoa^tere §i transformari afective, caracterizand campurile de atractori 
care fixeaza §i polarizeaza interactiv subiectul. Transformarile sociale vizeaza schimbari politice, culturale, §tiintifice, tehnologice, comerciale, 
economice, religioase, etice, fiecare ducand la o anume modificare structurala §i functional!! locala, statala sau mondiala. Transformari se petrec 
mereu in toate nivelurile personalitatii §i colectivitatii umane care evolueaza sistematic, i§i schimba parametrii optionali, culturali, creativi, 
teoriile §tiintifice, normele morale §i valorice.” http://ro.wikipedia.org/wiki/Transformare. 

24 A se vedea ideile lui Dumitru Staniloae despre „mobilitatea stabila” §i „stabilitatea mobila” din dumnezeire din Ascetica §i mistica (Editura 
Institutului biblic: Bucure^ti, 1996). 

25 Francis A. Schaeffer, Trilogia, Editura Cartea Cresjtina. (Oradea, 2002). 

26 Francis A. Schaeffer, How Should We Then Live? The Rise and Decline of Western Thought and Culture, Crossway Books, Wheaton, Illinois, 
Thirteenth Edition, 1993 (1976). 

27 Arp Halton, Les anti-big bang, Sciences et Avenir, nr. 1, 2002. Allegre Claude, Dieu face a la science, Ed. Fayard, Paris, 1997. Barrow John, 
Originea universului, Ed. Humanitas, Bucure§ti, 1994. Briscoe Ivan, L’univers a une prehistoire, Le Counter, nr. 5, 2001. Davies Paul, God and 
the new physics. Pelican Books, 1989. Deshpande Sundhavna, Et si le monde n ’avait pas eu de commencement? , Le Counier, nr. 5, 2000. Duve 
Christian (laureat al Premiului Nobel), Poussiere de vie. Une histoire du vivant., Ed. Fayard, Paris, 1995. Ellis George, Du big bang d Veternite, 
Le Counier, nr. 5, 2001. Ganoczy A. , Dieu, I’homme et la nature., Ed. Cerf, Paris, 1995. Jaki S. L. , Pierre Duhem. Homme de science et de foi, 
Beauchasne, Paris, 1990. Kragh H. , Cosmology and controversy. The historical development of two teories of the Univers., Princeton Univerity 
Press, 1996. Ladriere Jean, L’ articulation du sens, Nouvelle Revue Theologique, nr. 119, 1997. Lambert Dominique, Une articulation des 
sciences et de la theologie es-elle legitime?, Nouvelle Revue Theologique, nr. 4, 1997. Idem, Mgr. Georges Lemaitre et le debat entre la 
cosmologie et la foi, Revue theologique de Louvain, nr. 28, 1997. Idem, Dieu et le big bang, Le Counier, nr. 5, 2001. Omeleanovski M. E. , 
Dialectica in fizica moderna, Ed. Politica, Bucure^ti, 1982. John Polkinghome Beyond Science. The wider human context, Cambridge University 
Press, 1996. Ponty Jacques Merleaux, Cosmologia secolului XX, Ed. §tiintifica §i Enciclopedica, Bucurcsti, 1978. Prigogine Ilya, hit re eternitate 
.>’/ timp, Ed. Humanitas, Bucurcsti, 1997 

Weinberg Steven, Primele trei minute ale universului, Ed. Politica, Bucure§ti, 1984. 
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Fara prea mai indoieli ne putem da seama ca transllgurarca are profunde conceptii culturale. De la transllgurarca 
in cibernetica, la transllgurarca in matematici 28 si in fizica cuantica, transllgurarca este o tema omni-prezenta 29 in mai 
multe domenii al cercetarii umane . 30 Mai presus de orice nu trebuie sa vorbim de Iran sligu rare ca si un concept stiinti lie 
cat mai mult de orice ca si un concept cultural . 31 Toate culturile contemporane incearca cumva o „transfigurare” a 
umanului . 32 Sensul transformarii prin cultura este o tema care ne revine din ce in ce mai mult in minte. Transformarea 
este un concept profund care poate primii eventual si o expresie culturala. Aceasta transformare este ceva care confine in 
sine un aspect dinamic care poate modifica structura profunda a vietii umane. Se poate vorbii de o transfonnare culturala 
degenerescenta care il poate duce pe orn la pierzanie. Cel mai bun caz in acest sens ar fi cultura pacatului. Adevarata 
transformare culturala a omului poate avea loc numai prin religie si nu printr-o cultura mai bine intemeiata. De fapt din 
punct de vedere teologic omului i se cere sa se transfigureze inca de la creatia lui el fiind creat dupa „chipul si 
asemanarea” lui Dumnezeu. Dupa cum au talcuit sfintii parinti „asemanarea” implied cu sine o calitate dinamica a 
transformarii. Daca toti oamenii avem chipul lui Dumnezeu ca „potentialitate” acest chip trebuie dus la realizarea lui ca 
virtualitate. Acest proces al asemanarii dupa cum este el interpretat de patrologia Bisericii este un proces dinamic si prin 
urmare transformativ. Omul este asumat in dumnezeire si este cuprins de ea. Omul este chemat la transformare si 
transfigurare de la nastcrea lui . 33 

Celulele umane se transfigureaza si se schimba. Moleculele se transfigureaza si se schimba. Protonii, fotonii, 
nucelii se transfigureaza si se modifica. La fel si atomii. Transformarea este o caracteristica a microcosmosului dar si a 
macrocosmosului. Omul poate fi transfigurat prin cultura. Omul poate sa se schimbe prin mai multe metode. Una dintre 
ele este cultura . 34 Cultura este o modalitate de transformare. Umanul poate fi transfigurat numai printr-o cultura a 
sfinteniei. Prin cultivarea sfinteniei se poate ajunge la realizarea unei culturi induhovnicite. Procesul de induhovnicire 

Allan E. Bellman, Exploring Mathematics with the Transformation Graphing Application 
http://education.ti.com/educationportal/sites/US/nonProductSingle/activitybook_transgraphapp_exploring.html. 

29 Glen E. Bredon, Sheaf Theory (Graduate Texts in Mathematics) Springer; 2nd ed. edition (January 24, 1997). 

30 Reviel Netz, The Transformation of Mathematics in the Early Mediterranean World: From Problems to Equations (Cambridge Classical 
Studies) (Cambridge University Press, 2004). Coxeter, H. S. M. and Greitzer, S. L. "Transformations." Ch. 4 in Geometry Revisited. Washington, 
DC: Math. Assoc. Amer., pp. 80-102, 1967. Graustein, W. C. "Transformation." Ch. 7 in Introduction to Higher Geometry. New York: 
Macmillan, pp. 84-114, 1930. Kapur, J. N. Transformation Geometry. New Delhi, India: Mathematical Sciences Trust Society, 1994-95. 

31 

BORBA, M. Dimensoes da Educa 9 ao Matematica a Distancia. In: BICUDO, M.A.V.; BORBA, M. (Org). Educaqao Matemdtica: pesquisa em 
movimento. Sao Paulo: Cortez, 2004a, p. 296-317. BORBA, M. Humans-with-media and mathematical thinking: Orality, writing and 
technologies of information and comunication. Proceedings of 10th International Congress on Mathematical Education - ICME 10, Copenhagen, 
Denmark, 2004b. BORBA, M., GRACIAS, T. Distance Education in Mathematics. Proceedings of PME 28, 1 - 290, Bergen, Norway, 2004. 
BORBA, M. C.; ARAUJO, J. L. (Org). Pesquisa Qualitativa em Educaqao Matemdtica. Belo Horizonte: Autentica, 2004. BORBA, M.; 
PENTEADO, M. Informdtica e Educaqao Matemdtica. Belo Horizonte, Autentica, 2001. BORBA, M. ; VILLARREAL, M. Humans-with-media 
and the reorganization of mathematical thinking. Dordretch: Kluwer Publisher, in press. D’AMBROSIO, U., Etnomatematica - elo entre as 
tradiqoes e a modernidade. Belo Horizonte: Editora Autentica, 2001. GRACIAS, T. A . S. A Reorganizaqao do Pensamento em urn Curso a 
Distancia sobre Tendencies em Educaqao Matemdtica . 2003. 167 f. Tese (Doutorado em Educa 9 ao Matematica) - Institute de Geociencias e 
Ciencias Exatas, Universidade Estadual Paulista, Rio Claro, 2003. HTNES, M. J., FUGLESTAD, A. B. Proceedings of PME 28, Bergen 
University College, Bergen, Norway, 2004. LEVY, P. As Tecnologias da lnteligencia: o futuro do pensamento na era da informatica. Rio de 
Janeiro: Editora 34, 1993. NOSS, R. HEALY, L., HOYLES, C. The construction of mathematical meanings: connecting the visual with the 
symbolic, Educational Studies in Mathematics. 33(2): 203-233, 1997. PATEMAN, N. A., DOUGHERTY, B. J., ZILLOX, J. Proceedings of PME 
27 and PME-NA 25, Colege of Education, University of Hawai'i, Honolulu, HI, 2003. STERRET, A. (Org.). USING WRITING to Teach 
Matematics, Mathematical Association of American (MAA) Notes, n° 16, 1990. 

32 In matematica Arhimede a fost cel care a fost cel mare a vorbit de o posibila “transformare matematica” a universului. Conceptul de 
transfomare matematica este un concept transcendent care depa§e§te conotatiile normale ale intelegerii mediului natural de vietuire. Arhimede 
credea ca “transformarea matematica” apare o data cu solutionarea unor probleme dificile. Dar §tiintific putem vorbii de o “transformare 
transcedenta.” 

33 Christopher Allday, Volker Puppe, Cosomological Methods in Transformation Groups (Cambridge Studies in Advanced Mathematics) 
Cambridge University Press: Boston, 1993). 

34 Constantin C. Pavel, Tragedia omului in cultura moderna (Editura Anastasia: Bucure^ti, 1996). 
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trebuie sa aiba loc si in cultura. Cultura poate sa se realizeze numai prin transcederea ei, prin transfonnarea ei. 
Schimbarea culturii trebuie sa se realizeze in mai multe sfere. Ortodoxia vorbeste de o transformare religioasa a culturii. 
Transfonnarea culturii este stadiul ultim la care poate aspira umanitatea. Doar ca trebuie sa fim atenti ca aceasta 
transformare sa aiba loc in cadre religioase si induhovnicite. Materialismul si culturile materialiste sunt un pericol pentru 
culturile religioase din cauza ca acestea opereaza numai pe valorile acestei lumi si „veac trecator” in cuvintele 
Apostolului Pavel. 3 " 

De multe ori imi dau seama ca generatiile din ziua de astazi sunt cumva lipsite de cautarea genuina a adevarului si 
a culturii religioase . 36 La generatiile tinere, cautarea sensului religios profund al culturii este o problema de perseverenta 
si de consecventa cu angajamentele fata de sine si fata de mediul social in care traiesc . 37 Sensul religios al transfigurarii 
culturii este ceva care tine de fiinta esentiala a omului si de profunzimile cu care fost el inzestrat . 38 Sensul chemarii 



35 http://www.usask.ca/relst/jrpc. 

Heidcr, F. (1946). Attitudes and cognitive organization. Journal of Psychology, 21, 107-112. 
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pro (uncle a omului este realizarea lui si prin cultura. Cultura daca este transfigurata in sens religios poate fi o parte a 
dcsavarsirii sau cel putin o cale in spre indumnezeire a omului. Bineinteles ca astazi exista pericolul grav al unei culturi 
duplicitare. Este vorba de „cultura secularizata” dupa cum s-a exprimat Alexander Schemann sau mai bine spus de 
refuzul culturii de a mai accepta valorile religioase. Astfel ca poate exista o lupta puternica intre doua tipuri de cultura: 
cea religioasa, axata pe valorile perene ale credintei §i cea seculara, axata pe valorile empirice, materialiste §i 
pragmatice . 39 Sensul ultim al culturii nu poate fi unul pragmatic. Sensul ultim al culturii, la fel ca mai toate intreprinderile 
domeniului uman este duhovnicesc si prin extensie religios . 40 Transfigurarea culturii 41 se realizeaza mai mult decat orice 
prin viata Bisericii, o realitate teandrica si o realitate duhovniceasca care ne facem sa tidem si sa ne dorim sa ajungem in 
lumea de dincolo . 42 Transfigurarea in viata Bisericii se realizeaza prin liturghie si prin participare regulata la slujbele 
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Bisericii. 43 Transfigurarea este una dintre principalele teme ale slujbelor. Fie ca este mentionata sub chipul pocaintei sau 
al rugaciunii, este cumva realizarea omului in spatiul creat extern. 44 

„Sfantul Maxim il intelege pe om ca microcosmos, pentru structura ori natura sa, in care se reflects si in care este 
recapitulate ipostatic lumea, dar aceasta definitie e dcpasita prin faptul ca urcusul mediator la care este chemat are di- 
mensiune macrocosmica si teologica. Indraznind sa le uneasca pe toate ale sale cu Dumnezeu, omul, sinteza a creatiei 
sensibile si inteligibile, fiind microcosmos, asuma, unestc si ridica in sine universul, devenind un macrocosmos (cf. 
Ambigua, 7i). Experienta indumnezeirii omului devine in acest fel premisa indumnezeirii creatiei intregi (cf. Ambigua, 
7h), ceea ce implicit si o umanizare a lumii, pentru ca energiile dumnczciesti se revarsa in Uinta acesteia prin omul 
teotizat, ca in coborarea Duhului Sfant prin Hristos (Dumnezeu inomenit si om indumnezeit) catre Biserica (aceasta fiind, 
cum deja am spus, forma desavarsita, anticiparea formei eshatologice a creatiei). De altfel, tocmai pentru ca nu pe langa, 
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ci prin om se revarsa de acum energiile dumnezciesti in creatie, sfantul sugereaza - in Raspunsuri catre Talasie, 60 - ca 
modul teandric (inaugurat de Hristos dar anticipat in diverse grade pe tot parcursul devenirii creatiei) este starea la care 
intreaga realitate este chemata sa participe. Pentru sfantul Maxim, aceasta istorie a progresului creatiei catre forma ultima 
nu este niciodata separata de prezenta umana. Dumnezeu nu se substituie puterii, posibilitatilor creatiei, ci sustine aceste 
posibilitati. Or, creatia nu se poate ridica decat in masura in care accede la constiinta, fapt care se realizeaza in om. Voi 
reveni, cu alta ocazie, asupra acestui aspect. Este insa locul sa spun macar atat, ca sfantul nu concepe alta relatie intre 
Dumnezeu si creatia Sa decat aceea a dialogului dintre doua constiintc (cf. Ambigua, 106, prima distinctie si unificarea a 
cincea). Fiinta constienta si libera, stapana peste natura proprie si peste natura creatiei, libera fata de toate cele din el, din 
jurul sau si de sub el (in masura in care s-a angajat in experienta vietii virtuoase), paradoxal, omul nu este totusi altceva 
decat cosmosul, in ce privcste natura sa, dar este constiinta creatiei. Acest fapt e a firm at puternic in fragmentul citat, din 
Mystagogia, 7, unde sfantul, comparand structura dihotomica a ornului §i a cosmosului, afirma ca omul e cosmos, iar 
cosmosul om. E vorba de o conformitate structurala si de o interconditionare, omul traind in sine tot ceea ce presupune 
fiinta creata, iar cosmosul devenind tot ceea ce traieste omul. Omul se ridica din “pamant”, din tensiunile si repetitiile 
proprii naturii complexe a creatiei, si prin aceasta cosmosul e ridicat la unitatea fiintei adunate (prin vietuirea virtuoasa si 
mai ales prin experienta indumnezeirii) a ornului. Desigur, e la fel de posibil si drumul invers, al universului supus 
entropiei, dcscrtaciunii (cf. Romani, 8, 19-23), din cauza ornului care, esuand in a se ridica din pamant, se lasa 
circumscris experientei mortifere a naturii universului. Destinul creatiei este prescris, ramanand numai ca omul sa-si 
implineasca, in Hristos si Biserica, menirea; pacatul, renuntarea la vietuirea teandrica, nu face decat sa amane implinirea 
acestui destin. Confonnitatea structurala a ornului §i a lumii este, cum am vazut, si conformitate de sens, pentru ca asa 
cum omul, murind, inviaza, tot astfel cosmosul, “imbatranind si rnurind”, renastc tanar. La fel, asa cum in starea/viata 
viitoare, trupul se face asemenea sufletului, faptura vazuta devine asemenea celei nevazute (nu avern acum, pentru 
aceasta stare, decat analogia trupului inviat al Domnului si transparent icoanelor). E vorba de o transfigurare a ornului si 
a creatiei, operata printr-o prezenta energetica (activa) si luminoasa a Cuvantului in creatia sa. Iar omul este cel chemat 
sa-i faca tot mai mult loc lui Dumnezeu, dcsi aceasta nu implied inactivitatea sa, ci un alt mod al lucrarii, in conformitate 
cu prezenta lui Dumnezeu. Daca, sub aspectul naturii, omul si cosmosul au mai putin de facut pentru a ajunge la starea 
ultima, sub aspectul vocatiei omul este un agent al sporirii lumii, angajat de Dumnezeu pentru marea opera de organizare 
si implinire a creatiei. Aflandu-se in mij locul unei realitati divizate existential - e vorba de cele cinci distinctii 
fundamentale -, omul are de activat comunional ratiunile celor distincte, astfel ca, prin toate ascensiunile sale, el 
opereaza tot atatea unificari intre cele distincte, pentru ca apoi, unindu-se omul cu Dumnezeu, toate sa se uneasca o data 
cu el, in el si prin el cu Dumnezeu. Omul, spune sfantul Maxim, “are fizic - prin caractersitica partilor sale de a fi in 
relatie cu toate extremitatile - puterea de unificare [ten pros henosin dinamin], prin medierile [realizate] intre toate 
extremitatile [lumii], Prin aceasta putere completandu-se modul crearii[...] celor diferentiate, omul avea sa manifeste 
prin sine marea taina a tintei divine: unirea prin armonizare a extremitatilor din fapturi intre ele, unire care inainteaza 
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ascendent si succesiv de la cele imediate la cele mai indepartate si de la cele mai de jos la cele mai inalte, 
sfarsindu-sc/delimitandu-se in Dumnezeu”. 0 descriere simpla (naturalista) a omului- ca organism biologic - il prezinta 
intemeiat pe conditionarile reciproce ale componentelor sale. §i, sub acest aspect, fiinta umana §i cea cosmica sunt, de§i 
la scari diferite, identice. Numai ca, in ce prive§te fiinta umana, interconditionarile se manifesto ciudat de la om la om: ca 
unicitati sau alteritati. Ceea ce inseamna ca in chiar aceste conditioned reciproce intervine, structurant, un mistic factor 
modelator, transcendent §i imanent acestora, persoana. In virtutea simetriei convergente dintre umanitate §i cosmos, 
sfantul Maxim merge pana la a afirma ca, (1) in prelungirea similarului sau organic (a microcosmosului, asaclar fiinta 
umana), universul se desfasoara prin forta interconditionarilor dintre componentele sale, dar §i(2), simultan, prin in- 
terventia accluiasi factor modelator, transcendent si imanent acestora, persoana umana, care este capabila - in virtutea as- 
piratiei de umanizare, a principiului antropic de constituire a cosmosului- sa colecteze, sa enipostasieze universul ca 
macrantrop. Insa implinirea universului in om si ca om este mereu conditionata de reu§ita acestuia in relatia cu 
Dumnezeu, de realizarea unei existence teantropice. Parintele Teilhard de Chardin afirma, destul de apropiat, ca universul 
se mi sc a intre sanse la nivel intern si libertatea omului la nivel extern, intre ordine logica si anomie. Privind metoda, 
sfantul Maxim, credincios conceptiei sale despre intrunirea contemplatiei ( theoria , realizarea teologica a con§tiintei) si a 
virtutii {praxis , realizarea teologica a faptuirii) in actul fiintarii omcnesti- cu totul potrivnic separatiei occidentale intre 
contemplate si actiune -, intelege unificarile ca realizare deplina a omului §i a lumii (unified, deci, domeniile interior si 
exterior). Prin contemplate §i virtute, acesta se aduna §i le aduna pe toate in sine pentru a trai cu toate si pentru ca toate 
sa traiasca prin el cu Dumnezeu. E ceea ce sfantul intelege cand spune ca omul realizeaza in sine unitatea lumii 
(universul recap itulat in microcosmos) §i urcand prin toate catre Dumnezeu (universul constituit ca macrantrop).” 45 

Cultura este o modalitate de realizare a acestei transfigurari generale. Biserica este mediul transformarii culturii 
umane. Elementele culturale sunt impregante de elementele sti inti flee. 46 Am putea vorbii de o realizare prin cultura o 
omului si de o modalitate de implinire a lui. Cultura este o modalitate de cunoa§tere a lui Dumnezeu, o modalitate de 
abordare a realitatilor transcendente. Cu cat ne induhovnicim cu atat devenim n i stc oameni mai culturalizati §i mai 
sensibili. 47 Cultura este o parte care poate avea un sens duhovnicesc numai atata vreme cat se intersecteaza cu viata 

45 Preot dr. Doru Costache, Microcosmos §i macrocosmos: implicatiile ecologice in cugetarea sfantului Maximn Marturtisitorul, 
http://www.cdst.ro. Sf. Atanasie cel Mare, Cuvant catre Elini, col. PSB, vol. 15, ed. IBM al BOR, Bucure^ti, 1984 Jean Guitton, Dumnezeu §i 
§tiinta, ed. Harisma, Bucure§ti, 1992 Jurgen Moltmann, God in Creation, Oxford University Press, London, 1992 Thomas Torrance, Senso del 
Divino e Scienza modema, ed. Vaticana, 1992. 

46 Se poate vorbii astfel de o transfigurare cosmica sau atronomica: Andonie St. George, "Istoria matematiciim Romania", vol. I, Editura §tiintifica, 
Bucures-iti, 1965 Aujac, G., Cartes geographiques en gee moderne imprimes a Padoue en 1700, Geographia Antiqua, VI, 1997 Bigourdan, G., 
Notes ecrites de la main de M. G. Bigourdan, Biblioteca Observatoruluidin Paris Dezobry, Ch., Bachelet, Th., "Dictionnaire generale de 
Biographie et d'histoire de mvthologie de geographie ancienne et moderne comparee des antiquites et des institutions grecques, romaines, 
franqaises et etr anger es" , Paris, 1889 C.C.Giurescu, C. C., Harta StolniculuiConstantin Cantacuzino, in "R.I.R.", XIII, fasc.l, 1943 Hepites St., 
"Premier essaisur les traveaux astronomiques en roumanie jusq'a la fin du XIXe siecle" Hepites St., "Esquisse historique des travaux 
astronomiques en Roumanie, Bulletin de la Societe des Sciences" , XI, 1-2, Bucure§ti, 1902 Hoefer, F., Nouvelle biographie generale depuis les 
temps les plus recules jusqu' a nos jours avec les renseignements bibliographiques et Vindication des sources a consulter, Paris, 1864 apadopulos- 
Kerameus, A., Scrierifidocumente grecefiiprivitoare la istoria romanilor din aniil 592-1837, culese §ipublicate in tomul Xllldin Documente 
Hurmuzaki, de A. Papadopulos-Kerameus, traduse de G.Murnu §iC.Litzica (p.328 etc.). Stavinschi, M., "Astronomical Observatory of Bucharest, 
75 years of existence ", Bucure^ti, 1983. Stavinschi, M., "Astronomical Research in Romania ", Rom.Astr.J., Vol.l, N01-2, p.115-119, Bucure§ti, 
1991. Stavinschi, M., "Cooperation entre astronomes roumains et franqais, une longue tradition", Observatoire de Paris, 1995. Stavinschi, M. 
Notara, un eleve de Cassini, in cartea Sur les traces des Cassini, p. 197 (sous la direction de P. Brouzeng et S. Debarbat), Editions du CTHS, 
2001 . 

47 “Teoreticienii culturii din secolul al optsprezecelea §i inceputul secolului al 19-lea §i foarte multi dintre cei de azi identified cultura §i civilizatia 
pe care adesea le opun naturii. Astfel oamenilor carora le lipsesc semnele culturii inalte par adesea mai naturali §i observatorii critica sau 
dimpotriva apara elementele culturii inalte care ar inhiba "natura umana". La sfar§itul secolului al XlX-lea antropologii au propus o definitie mai 
ampla a culturii, definitie care sa poata fi aplicata mai multor tipuri de societati. Ei au definit cultura drept natura umana §i au observat ca aceasta 
i§i are radacinile in capacitatea universal umana de a clasifica experientele, de a le codifica §i de a comunica simbolic. In consecinta, societatile 
izolate dezvolta culturi propri, originate, dar componente ale diferitelor culturi locale se pot raspandi cu u§urinta de la o comunitate la alta. Noua 
disciplina, denumita Antropologie culturala trebuia sa gaseasca definitii ale culturii care sa poata fi utilizate atat metodologic cat §i teoretic. 
Antropologii fac distinctie intre cultura materiala §i cea simbolica nu doar pentru ca fiecare reflecta tipuri diferite de activitate umana, ci mai ales 
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Bisericii. Sensul ultim al culturii este realizarea persoanei in transcendent, in lumea ce v-a sa fie. In termeni dogmatici, 
cultura are un anumit destin eshatologic. 

„Termenii ‘apocalipsa’ si ‘eshatologie’ se completeaza reciproc, dar nu se confimda. Datorita parta§iei noastre la 
viata dumnezeiasca ‘cele de pe urma din Biserica nu sunt deosebite de cele dintai’. ‘Traind in Biserica- spune acclasi 
teolog- aj ungem la starea lui Adam in Rai inainte de cadere §i ne inaltam inca mai sus, caci aj ungem la parta§ie si unire 
cu Hristos Termenul ‘apocalipsa’ inseamna ‘descoperire’, ‘revelatie’. Ne vom ocupa, in speta, de ‘Apocalipsa’, ultima 
carte a Sfintei Scripturi. Dcsi ‘Apocalipsa’ este ultima carte a Sfintei Scripturi, ea nu inseamna invatatura exclusiv 
eshatalogica. Se situeaza, intr-adevar, la polul opus cartii Facerea, insa ‘impreuna- cu aceasta- formeaza o axa : caderea- 
mantuirea’. loan Teologul prime§te porunca sa scrie despre cele ce vede §i aude ( Apoc. 1, 11 si 19), dar prime§te §i 
porunca sa nu scrie despre unele lucruri auzite (Apoc. 10, 4). Ce altceva poate sa insemne porunca de a scrie despre cele 
ce a ‘a vazut §i cele ce au sa fie dupa acestea’ (Apoc. 1, 19), decat faptul ca Apocalipsa cuprinde ‘o descoperire simbolica 
a luptei Bisericii pentru continuarea operei de mantuire a lumii, menita sa se desfa§oare crescand pana la sfarsitul 
veacurilor’ si faptul ca ‘Apocalipsa descrie, in mod profetic, drumurile Bisericii §i a creatiei in timp, rcnasterca omului, 
recrearea lumii create si vizibile §i care confine intregul mister al iconomiei dumnczeicsti’. Apocalipsa cuprinde insa si ‘o 
viziune de ansamblu asupra istoriei omenirii’. La vremea scrierii Apocalipsei, partea certa istorica o constituia 
introducerea (cap. 1) precum si scrierile catre cele §apte Biserici asiatice (cap. 2-3). Multe elemente profetice din vremea 
aceea au imbracat deja si un vesmant istoric. Fiecare treapta istorica a Bisericii lui Hristos se regase§te in apocalipsa. 
Cand a trait Biserica altcumva decat ce se afla scris in Apocalipsa? Cand au fost pentru Biserica acele vremuri 
neapocaliptice? Niciodata! Din perspectiva umana, drumul Bisericii a fost §i ramane un drum spinos, o cale ‘ingusta’ (Mt. 
7, 14) §i plina de necazuri cu momente scurte de pace relativa, dar cu un nesfar§it ‘razboi nevazut’. Luam ca exemplu 
doar doua segmente istorice. Calul ‘rosu ca focul’ (Apoc. 6,4), de la pecetea a doua, inseamna, dupa Sfantul Andrei al 
Cezareii, perioada ‘varsarii de sange’. Cati dintre cre§tinii primelor veacuri, gustand din paharul amar al urgiilor lui Nero, 
primul dintre persecutorii Bisericii §i izbindu-se de acel crud edict : ‘non licit esse vos’ (‘nu este permis sa existati’) n-au 
vazut in acest persecutor un antihrist? §i era doar anul 64 al erei crcstinc.” 48 

Ca si religie care se ocupa cu valorile transcendente ale veacului ce v-a urma, cultura este o extensie a vietii 
hristice. In Hristos sunt realizate toate contradictiile culturale ale lumi antice si a celei moderne. Lumea moderna este o 
lume care trebuie se defineasca pe sine printr-o cultura axata pe teologic si pe liturgic. O cultura care se bazeaza pe 
valorile duhovnice§ti este singura menita sa ne scoata din din planul limitatilor creatiei. 49 

„Cultura dominanta in Europa de astazi este o cultura secularizata. Situatia de la noi din tara este mult diferita 
deocamdata fata de cea din Elvetia. Pe de o parte, daca in Elvetia populatia frecventeaza tot mai putin Biserica si slujbele 
ei, la noi poporul a ramas in majoritatea lui un popor religios cu toata propaganda atee la care a fost supus pe parcurs de 

pentru ca ele alcatuiesc corpusuri de date diferite care cer diferite metodologii. Un alt mod comun de intelegere a culturii este prin definirea 
acesteia in functie de partile ei componente: Valori (idei), Norme (comportamente), §i Artefacte (lucruri, sau parti ale culturii materiale). Valorile 
sunt idei despre ceea ce poate fi important in viata. Ele ghideaza restul culturii. Normele sunt expectatii ale comportamentului diferit al oamenilor 
in diferite situatii. Fiecare cultura are metode diferite (sanctiuni) pentru a-§i impune normele. Sanctiunile variaza §i ele in functie de importanta 
normei. Normele cele mai importante formalizate de sanctiuni se numesc legi. Artefactele deriva din valorile culturale §i din nonne. De regula, 
arheologii se concentreaza asupra culturii materiale, iar antropologii culturali asupra celei simbolice, cu toate ca ambele grupuri sunt interesate de 
interactiunea celor doua domenii. In plus, antropologii inteleg prin cultura nu doar bunuri de consum, ci §i procesul de producere al acestora; ei 
dau un sens atat bunurilor de consum, cat §i relatiilor sociale sau practice generate de acestea. La inceputul secolului al XX lea antropoolgii 
intelegeau prin cultura nu doar un set de activitati sau procese separate ci §i modele, patem-uri ale acestor produse sau activitati. In plus, ei 
presupuneau ca asemenea modele aveau granite clare, astfel incat oamenii confundau cultura cu societatea care le producea. In societatile mai 
mici in care oamenii intra in relatii de varsta, gen, familie sau grup de descendenta, antropologii cred ca oamenii au mai mult sau mai putin 
acelafi set de conventii §i valori. De aceea, s-a folosit termenul de subcultura pentru a identifica culturile care sunt parte a unei categorii 
integratoare. Deoarece acestea reflecta pozitia unui segment al societatii fata de celelalte segmente §i fata de intregul ei, adesea reveleaza procese 
de dominatie §i rezistenta.” http://ro.wikipedia.org/wiki/Cultur%C4%83. 



48 http://www.cuplari.ro/referate/referat_APOCALIPSA-SI-ESHATOLOGIE-446.html. 

49 Grof Stanislav, Dincolo de rafiune. Na§tere, moarte fi transcendentd in psihoterapie (Editura Cartea Veche: Bucurejti, 2007). 
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mai bine de patru decenii. Pe de alta parte insa exista si elemente comune, fiindca si la noi sporcste numarul celor care se 
intereseaza mai mult de cele materiale decat de cele spirituale, cu atat mai mult cu cat cultura secularizata europeana 
exercita o puternica influenta asupra societatii romanesti in contextul procesului de integrare europeana. Fie ca este vorba 
de cinematograf, fie ca este vorba de televiziune, de presa sau publicatii, toate find, in majoritatea cazurilor, sa orienteze 
omul mai mult spre realitati pamantesti decat spre cele cercsti. Ce se intelege prin secularizare? Un colocviu organizat de 
KEK asupra misiunii crest ine intr-o Europa in mutatie reia un citat al unui teolog protestant mai cunoscut, Parintele 
Gogarten si spune urmatoarele despre originea procesului de secularizare: secularizarea este consecinta libertatii din 
partea fiintei umane fata de lume si fata de dominatia acesteia asupra lui. Aceasta exigenta a libertatii duce la 
secularizarea lumii, in sensul ca aceasta lume nu mai este o lume dominata si condusa de zei si de stapani. Lumea si tot 
ce confine ea devine acum un lucru disponibil. Ea este lume, lume seculara. Cu alte cuvinte, aceste consideratii vor sa 
arate ca datorita crcstinismului s-a trecut de la o conceptie panteista despre lume, care confunda Dumnezeirea cu lumea si 
teroriza omul prin sacralitatea ei, la o conceptie teista care desacralizeaza lumea si reda omului libertatea fata de ea. Daca 
in conceptia panteista lumea se confunda cu Dumnezeirea, iar omul era supus legilor naturale care ii anulau orice 
aspiratie spre libertate, asa cum se intampla cu personajele din tragedia antica obligate sa se supuna unui destin 
implacabil, in crestinism lumea se desparte de Dumnezeu, fiindca este creata si devine astfel o realitate autonoma fata de 
Dumnezeu. La baza procesului de secularizare se afla aceasta idee de autonomie a lumii care, dupa parerea 
comentatorilor apuseni, ar reprezenta contributia principala a Noului Testament. Consecinteie care decurg de aid sunt 
extrem de importante pentru viata si misiunea crepind. Conceptul de autonomie a lumii fata de Dumnezeu a dus la 
aparitia si dezvoltarea unei teologii gnostice care a oscilat intre un rationalism care pretindea ca poate cunoastc pe 
Dumnezeu in fiinta Lui si un agnosticism care interzice orice cunoastcre a lui Dumnezeu in afara de Revelatia adusa de 
Hristos, fapt pentru care ambele sisteme de gandire au izoiat pe Dumnezeu in Treime intr-o transcendenta inaccesibila. 
Autonomia creatiei ca rezultat al izolarii Dumnezeirii in transcendent a dus apoi inevitabil la autonomia omului si ratiunii 
umane fata de Dumnezeu. Aceasta autonomie a ratiunii este intemeiata din punct de vedere teologic pe faptul discutabil, 
din punct de vedere biblic si patristic, ca omul prin propria lui ratiune, fara interventia harului dumnezeiesc, se poate 
ridica la cunoasterea lui Dumnezeu. In acest sens se declara textual ca „Sfanta noastra Biserica, mama noastra, tine si 
invata ca Dumnezeu, principiu si sfarsit al tuturor lucrurilor, poate fi cunoscut cu certitudine prin luminile naturale ale 
ratiunii umane pomind de la lucrurile create” 4 . Noi credem ca omul zidit dupa chipul lui Dumnezeu este menit prin firea 
lucrurilor sa-L cunoasca pe Creatorul sau, dar o cunoastcre a lui Dumnezeu care se realizeaza numai prin puterile naturale 
ale ratiunii umane fara intervenita harului 50 care vine sa fimdamenteze cea mai deplina autonomie a omului si ratiunii sale 
fata de Dumnezeu. Desigur, exista o mare diferenta intre scolasticism si iluminism fiindca, diferit de primul care she si de 
Ratiunea dumnezeiasca, cel de al doilea, din opozitie fata de autoritarismul ecleziastic, nu Stic decat ratiunea umana. Dar 
autonomia ratiunii proclamata de iluminism in urma formidabilei confruntari cu Biserica, isi afla originea intr-o teologie 
speculativa care a introdus separatia profunda intre ordinea naturala a omului si cea supranaturala a lui Dumnezeu. 
Scolastica n-a avut intentia sa opuna harul cu ratiunea, dimpotriva considera ca harul desavarscste natura, dar din cauza 
conflictului deschis pe care 1-a avut cu iluminismul, omul european a inceput sa considere harul ce apartine ordinii 
supranaturale, ca o violare a ordinii naturale si ca un atentat impotriva libertatii de gandire, pornind pe panta indreptarii 
de ordinea supranaturala pentru a se angaja pe calea procesului de secularizare, al unei lumi care se vrea autonoma. 
Autonomia ratiunii umane, proclamata de iluminism, este rezultatul autonomiei creatiei fata de Dumnezeu. Mergand mai 
departe, in acecasi directie, putem spune ca atat izolarea Dumnezeirii in transcendent cat si autonomia creatiei fata de 
Ziditorul ei au detenninat omul sa ia locul lui Dumnezeu pe pamant si sa domine lumea in numele Creatorului. Pentru 
justificarea acestei tendinte s-a facut apel la doua idei biblice, mai intai la cea dupa care fiinta umana poarta in ea chipul 
lui Dumnezeu, fapt care i-a permis omului sa se substituie Creatorului pe pamant si apoi la porunca data omului sa 
stapaneasca pamantul, invocata in sprijinul dominatiei lumii vazute de catre om. „In sfera civilizatiei crestinc, aceasta 
sete de putere si dominatie a omului, spunea Jurgen Moltmann, a fost eliberata de inhibitiile ei religioase si sporita apoi 
prin intelegerea eronata a credintei biblice in creatie; porunca dumnezeire de stapanire a pamantului (Dominatio terrae) a 

50 Nicon D. Patrinacos, A Dictionary of Greek Orthodoxy (Pleasantville, NY: Hellenic Heritage Publications, 1984). 
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fost inteleasa ca o porunca dumnezeiasca data fiintei umane ca porunca de dominare a naturii, de cucerire a lumii si de 
stapanire asupra ei. Nestavilita pofta de putere a fost cea de a face omul asemenea cu Dumnezeu - Atotputernicul. Astfel 
fiinta umana a invocat puterea lui Dumnezeu ca sa dobandeasca o justificare religioasa pentru propriile lui interese, iar 
aceasta conceptie a fost mentinuta in cre§tinatate europeana §i americana (de Bisericile apusene) care ramane si ea 
vinovata pentru criza lumii de azi ”. 51 



CAPITOLUL 2 

TRANSFIGURAREA IN STIlVfA 

Conceptul de transligurarc nu este strain nici §tiintei. In special in fizica si in chimie, transfigurarea este un 
concept aproape omni-prezent . 52 Schimbarea elementelor dintr-o substanta in altele prin diferire procese stiintifice nu este 
decat un preambul al schimbarii radicale finale a universului si a cosmosului in care traim. Aceasta schimbare v-a 
survenii la un anumit moment dat in sfera a ceea ce scripturile numesc apocalipsa . 53 Materia v-a suferii un profund proces 
de transfigurare radicala . 54 Parintii Bisericii ne spun ca de la creatie, cosmosul se afla intr-un proces de transfigurare. 
Materia este astfel o baza si un fundal al teoriilor transfigurative. Tendinta transfigurativa poate fi recunoscuta in §tiinta 
pana la nivelul fotonului care in starea lui dinamica se afla intr-o continua mi scare fizica . 55 

In alta ordine de idei trebuie sa spunem ca §tiinta in general trebuie privita ca si o discipline umana a 
transfigurarii. §tiinta este capabila la un anumit nivel sa transfigureze omul si conceptiile lui despre univers sau despre 



51 Pr. Prof. Dr. Dumitru Popescu, Studii teologice, seria a Il-a, anul XLVI, nr. 1-3, ianuarie-aprilie 1994, pag. 35-42. 



52 A. H. Almaas, Facets of Unity’: The Enneagram of Holy Ideas ( Shambhala: California 2000). 

53 H. Bondi (1957), "Negative Mass in General Relativity", Rev. Mod. Phys. 29 No. 3 July 1957, pp. 423ff G. Landis, "Comments on Negative 

Mass Propulsion," J. Propulsion and Power, Vol. 7 No. 2, 304 (1991). M. Visser (1995) Lorentzian Wormholes: from Einstein to Hawking, AIP 
Press, Woodbury NY, ISBN 1-56396-394-9 M. Morris, K. Thome, and U. Yurtsever, Wormholes, Time Machines, and the Weak Energy 
Condition, Physical Review, 61, 13, September 1988, pp. 1446 - 1449 John G. Cramer, Robert L. Forward, Michael S. Morris, Matt Visser, 
Gregory Benford, and Geoffrey A. Landis, "Natural Wormholes as Gravitational Lenses," Phys. Rev. D51 (1995) 3117-3120 Hawking, Stephen 
(2002). The Future of Spacetime. W. W. Norton, p. 96. ISBN 0-393-02022-3. G. A. Benford, D. L. Book, and W. A. Newcomb, "The Tachyonic 
Antitelephone," Physical Review, part D 2 263, DOI: 10.1103, July 15, 1970, pp. 263-265 

http://math.ucr.edu/home/baez/physics/ParticleAndNuclear/antimatterFall.html. 

54 Iain M. Banks, Materia (Orbit, 2008). “Primii oameni au distins ingtre materialele prin care se faceau haine, material priun care se faceau 

unelte sau material care era buna de mancat §i ei au denumit aceste materii cu titlui diferite: paine, ierupe, sapa. Totu§i, am putea spune ca primii 
oameni nu au avut o cunoa^tere atat de avansata a substantelor care au alcatuit aceste lucruri.” 
http://www. visionlearning. com/library/module_viewer.php?mid=49. http://www.visionlearning.com/library/module_viewer.php7midM20. 

http : // www. chemtutor.com/sta.htm . 
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ceea ce teologia dcnumestc lumea creata . 56 Prin urinate trebuie sa vedem ca universul este o realitate creata de Duinnezeu 
§i este produsul vointei Sale libere de a actiona asupra a ceea ce este existent . 57 Astfel ca putem vorbii de o ontologie a 
creatiei, de o ontologie a aducerii fiintelor din neexistenta la existenta, primul act al creatiei . 58 Bazele teologice si 
stiintificc ale conceptului de transligurare pot fi inregistrate in momentul „creatiei din nimic.” Cand din neexistent 
lucrurile au inceput sa existe, am putea spune ca a aparut prima dimensiune existenta a transfigurarii. In termenii 
niosolici stiintificc am putea denumii acest act transfigurarea nimicului, a neexistentului in existent, in fiinta . 59 De fapt in 
marea controversa dintre stiinta si religie, tema transfigurarii este una actuala. Aceasta deoarece daca stiinta ramane 
autonoma fata de religie ea nu poate fi transfigurata. Ceea ce teologia a denumit ca si creatie ex nihilo (din nimic), 
aparitia cosmosului sau a universului este de fapt teoria big-bang-ului stiintific . 60 Dupa cum s-a aratat mai recent, intre 



55 Roychoudhuri, C; Rajarshi R. "The nature of light: what is a photon?". Optics and Photonics News 14: SI (Supplement). Zajonc, A. "Light 

reconsidered". Optics and Photonics News 14: S2-S5 (Supplement). Loudon, R. "What is a photon?". Optics and Photonics News 14: S6-S11 
(Supplement). Finkelstein, D. "What is a photon?". Optics and Photonics News 14: S 12— S 1 7 (Supplement). Muthukrishnan, A; Scully MO, 
Zubairy MS. "The concept of the photon — revisited". Optics and Photonics News 14: S18-S27 (Supplement). Mack, H; Schleich WR "A photon 
viewed from Wigner phase space". Optics and Photonics News 14: S28-S35 (Supplement). Clauser, JF. (1974). "Experimental distinction 
between the quantum and classical field-theoretic predictions for the photoelectric effect". Phys. Rev. D 9: 853-860. Kimble, HJ; Dagenais M, 
and Mandel L. (1977). "Photon Anti-bunching in Resonance Fluorescence". Phvs. Rev. Lett. 39: 691-695. article web link Grangier, P; Roger G, 
and Aspect A. (1986). "Experimental Evidence for a Photon Anticorrelation Effect on a Beam Splitter: A New Light on Single-Photon 
Interferences". Europhysics Letters 1: 501-504. Thom, JJ; Neel MS, Donato VW, Bergreen GS, Davies RE and Beck M. (2004). "Observing the 
quantum behavior of light in an undergraduate laboratory". American Journal of Physics 72: 1210-1219. 

http://people.whitman.edu/~beckmk/QM/grangier/grangier.html Pais, A. (1982). Subtle is the Lord: The Science and the Life of Albert Einstein. 
Oxford University Press. An excellent history of the photon's early development. Roy Glauber's Nobel Lecture, “100 Years of Light Quanta”. 
Delivered 8 December 2005. Another history of the photon, summarized by a key physicist who developed the concepts of coherent states of 
photons. Lamb, WE (1995). "Anti-photon". Applied Physics B 60: 77-84. Feisty, fun and sometimes snarky history of the photon, with a strong 
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descoperirile stiintificc si cele teologie exista o concordanta din ce in ce mai stransa. 61 Defectul major al conceptiilor 
stiintificc a fost ca ele nu 1-au inclus pe Dumnezeu ca si autor al transfigurarii nimicului in existent sau in fiinta. Acest 
proces tine in mare masura de cosmologie, de disciplina care studiaza originile creatiei. 62 Studiul teologie presupune 
conceptul de transfigurare ultima a creatiei. 63 

„in ultimele patru decade, scoala de gandire predominata intre carturarii de teologie si de stiinta, in special cei 
care au venit dintr-o perspective teologica liberals, a fost realismul critic. Termenul a desemnat „un bagaj realizat” ale 
caror elemente au fost aduse impreuna dintr-o varietate de contexte lilosolicc diferite. Ele au inclus: rolul larg si structura 
epistemica complexa a metaforei in limbaj (impotriva literalismului si a expresivismului), metodologia deductivo- 
hempeliana, cuprinsa intr-o schita competitive istoricS (impotriva pozitivismului, empirismului si a instrumentalismului) 
c) ierarhia disciplinelor, cu constrangerile si autonomia ei (impotriva reductionismului epistemic), d) o dedicare fata de 
refentialism, fie a unor termeni individuali sau a unor teorii intregi (impotriva unor aspecte ale sociologiei cunoasterii) si 
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cu o teorie a adevarului care a combinat corespondenta, coerenta si pragmatismul si e) o diviziune genuina asupra 
subiectelor metafizice, ale caror cele mai reprezentative alternative sunt monismul emergent vis-a-vis pan- 
experientalismului. Fiecare dintre aceste elemente au ridicat bineinteles probleme complexe cand au fost puse in discutie. 
Totusi, a existat destul de multa intelegere intre aceste elemente ca sa formeze ceea ce ar putea fi numit o cale a 
consensului intre teologie si stiinta. Pentru accsti carturari, realismul critic a fost vazut ca oferind „podul crucial” intre 
teologie si stiinta, facand posibil un dialog real si o interactiune crescanda. Totusi, in aceasta perioada, aceste elemente au 
intrat in sfera criticismului. Unii carturari lucrand in teologie si stiinta, au accentuat greutatile cu care s-a confruntat 
interpretarea realista a teoriilor stiintificc realiste, cum ar fi mecanica cuantica, la fel ca si termeni teologici cheie, cum ar 
fi conceptul de Dumnezeu .” 64 Prin unnare ne dam seama ca stiinta trebuie sa fie transfigurata . 65 Este necesara o noua 
paradigma stiintifica care sa fie sigur ca include elementul religios in bazele ei axiologice. Deci am putea spune ca stiinta 
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are un aport „profetic” referitor la transfigurarea ultima a universului. Transligurarea este un concept al profunzimilor si 
al intensitatii trairii stiintificc care nu trebuie sa se rezume numai la o suma de date si de concepte ci trebuie sa priveasca 
mai profund in domeniul abisurilor si al realitatilor ultime ale lumii create. §tiinta are menirea de a „transfigura” 
cosmosul. Intelegerea tainelor existentei galaxiilor pe cale stiintifica trebuie in cele din urma sa duca la transfigurarea lor. 
Lumea existenta nu este o lume statica. Cosmosul si toate proceselor din ele sunt realitati care tin de transfigurarea ultima 
a conditiei lui. Menirea stiintci nu este una de simpla analiza a unor realitati create din lumea existenta ci de transfigurare 
a lor. Transfigurarea in plan stiintific este o realitate a „devenirii” sau mai bine spus a profunzimilor. Plecand de la niste 
date de ordin stiintific din realitatea empirica a cosmosului creat trebuie sa ajungem la realitatea transcendenta a 
existentei Dumnezeirii. Daca stiinta nu vine sa transfigureze umanul ea nu poate sa il scoata pe om dincolo de limitele 
lumii acestea create. Sensul existentei lumii create este scoaterea omului din limitele imanentei, a materiei si 
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induhovnicirea lui. Cu cat ne induhovnicim mai mult cu atat putem da stiintci contemporane un sens al transfigurarii si al 
dcpasirii de sine. O conceptie stiintilica despre lume care se reduce la simpla existenta imanenta a omului nu il poate 
mantui si mai tragic nu il poate indumnezeirii pe om. 
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CAPITOLUL 3 

TRANSFIGURAREA IN CULTURA CONTEMPORANA 

Este cat se poate de adevarat ca transfigurarea nu este numai o dimensiune care se rezuma numai la §tiinta sau alte 
domenii ale cunoa§terii umane . 66 Exista in lumea moderna o anumita tendinta de transfigurare culturala. Exemplu 
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revolutiilor culturale din China 67 ar fi un prim exemplu. Lumea moderna pune mare accent pe dezvoltarea culturala. 68 
Marea majoritate a eruditilor apreciaza cultura si oamenii care sunt dedicati realizarii ei. Deci in acest sens putem vorbii 
de transfigurarea omului prin cultura. 69 Transfigurarea omului prin cultura nu este indentica cu transfigurarea omului prin 
religie sau teologie. Este adevarat ca in culturile decadente exista doua posibilitati ale transfigurarii: una negativa sau 
distructiva si una pozitiva sau constructive. Culturile pozitive sunt cele care il inalta si il innobileaza pe om. Nu trebuie sa 
excludem si culturile de proasta calitate sau mai bine spus culturile negative. Ele au un sens negativ care in loc sa il 
transfigureze pe om il desfigureaza si il distrug mai ales suflete§te. Cultura 70 este la un anumit nivel o hrana 
duhovniceasca. Oamenii de cultura veritabili sunt din ce in ce mai putini, iar surogatele culturale abunda in lumea 
contemporana si variaza de la cele mai primitive forme de manifestare umana la cele mai decadente. 71 In numele 
culturilor distructive se investesc sume de bani enorme si se creeaza chiar un fel de industrii pentru propagarea lor. 
Culturile puternic impregnate de simtul religios si de cel duhovnicesc sunt cele mai profunde si mai constructive. Este un 
fapt de mai multa vreme recunoscut ca oamenii de cultura autentici sunt din ce in ce mai putini. Criteriile stabilirii unei 
culturi autentice sunt din ce in ce mai contestate in epoca postmodema. Trebuie sa recunoastcm ca din multe puncte de 
vedere „culturile postmoderne” sunt intr-o epoca a impasului. Tranzitiile diferitelor epoci istorice au modi Heat raporturile 
culturale ale umanitatii. Lumea contemporana considera si judeca cultura contemporana pe niste criterii destul de greu de 
inteles. A fi culturalizat ar insemna in ziua de astazi sa fi un fel de persoana care este deplin aprofundata in studiu si in 
interesul pentru binele celor din jur. Culturalizarea realizeaza la un anumit plan transfigurarea facultatilor launtrice prin 
cultivarea lor, prin subtilizarea lor. Nu am putea nega faptul ca la un anumit nivel cultura de proasta calitate are efecte 
asupra sufletului omului fund capabila in loc sa il transfigureze pe om sa il desfigureze. Astfel ca, in timp ce o cultura 
superioara inradacinata in valorile perene ale bunului simt si al simtului ierarhiei valorilor il poate ridica pe om la cele 
mai inalte profunzimi ale realizarii naturii sale, o cultura de proasta calitate, culturile „desconstructiviste” 72 nu pot decat 
sa il falsifice §i sa il distruga pe om. 

„Cultura este compusa din cultura nonmateriala (ideala): creatii abstracte cum sunt valorile, simbolurile, normele, 
obiceiurile si institutiile si din cultura materiala: produsele fizice sau obiectele cum sunt vasele de argila, computerele, 
monezile etc. Relatia dintre cultura si societate este una de interdepend enta. Legatura dintre cultura si societate este atat 
de puternica, incat special isti i pun semnul egalitatii intre ele. Totusi, prin cultura intelegem produsele ideale si materiale 
ale unui grup, iar prin societate intelegem un grup relativ autonom care se autoreproduce, ocupa acelasi teritoriu si 
participa la o cultura comuna. Asadar, nu exista cultura in afara unei societatii si nici societate fara o anumita cultura. 
loan Mihailescu, in opera aproape uitata mai sus, am inteste ca elemente ale culturii: simbolurile, ritul, limbajul, normele, 
traditiile si valorile. Simbolurile sunt semne arbitrare, utilizate la nivel social pentru a desemna ceva (un obiect, o actiune, 
o atitudine, etc.); ritul este o seeventa formalizata si stereotipizata de acte savarsitc intr-un context religios sau magic (H. 
Mendras, 1989, apoi loan Mihailescu, 2000); limbajul este un sistem structural la nivel social de modele sonore, cu 
semnificatii specifice arbitrare. Traditiile sunt modalitati comportamentale obisnuitc si practicate de multa vreme de un 
grup. Moravurile au caracter imperativ mai accentuat. Ele sunt idei, afinnatii cu privire la ceea ce este drept si gresit si in 
raport cu acestea, la ce este permis si interzis de intreprins in situatiile date. Legile sunt reguli stabilite sau intarite de un 
organism politic (statul) compus din persoanele carora b se rccunoastc dreptul de a folosi forta. Valorile sunt idei 
abstracte despre ceea ce este dezirabil, corect si bine sa urmareasca majoritatea membrilor unei societati.” 73 
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25 




Temeliile unei culturi serioase si profunde nu pot fi puse decat pe baze profund duhovniccsti. Numai astfel de 
baze pot deschide capacitatea de a transfigura persoana umana care il poate duce pe om prin transfigurare la 
indumnezeire. Nu orice cultura il poate transfigura pe om in sens duhovnicesc. Transfigurarea omului se realizeaza prin 
induhovnicirea lui in sens ultim. Tema transfigurarii prin cultura este o tema care ar trebui mult mai profund analizata in 
lumea contemporana, aceasta deoarece cultura are aceasta valenta transfiguratoare asupra umanului. O cultura profund 
materialists nu il poate schimba sau transfigura pe om . 74 Culturile 75 materialiste pun accent pe partea fizica a cultivarii 
omului si ele sunt autoarele acestui fel de culturalizare prin valorile lumii materiale. Trebuie spus insa ca aceste valori ale 
lumii materiale sunt profund neduhovniccsti si inaccesibile si opace dimensiunii duhovniccsti ale existentei. Existenta 
umana se poate realiza numai prin viata religioasa sau mai corect prin viata duhovniceasca. Se Stic ca in cadrul unor 
discipline umaniste s-a pus mare accent pe materialismul dialectic sau pe cel istoric . 76 Functia culturii in sens ultim este 
de a il apropria pe om de Dumnezeu si a de ii face viata duhovniceasca mai autentica si mai reala. Cu cat cultura este mai 
superioara, cu atat viata duhovniceasca este mai aproape de intelesul ei . 77 
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Este cat se poate de evident ca in lumea de astazi un orn neculturalizat nu poate intra in randul „civilizatiei” astfel 
ca marea majoritate a statelor lumii organizeaza periodic intruniri pentru culturalizarea maselor largi de oameni sau mai 
bine spus populatia . 78 Procesul de culturalizare trebuie sa includa la scara globala raportarea omului la actul de a adora, 
de a II prea marii pe Dumnezeu pentru creatia si faptele Lui. Cultura este astfel deschisa vietii liturgice a Bisericii. Astfel 
ca in cadrul Ortodoxiei putem vorbii de o cultura liturgica, de o cultura specified a mediului de viata al Bisericii. Aceasta 
cultura liturgica include acte rituale, rugaciunea in comun , 79 adorarea lui Dumnezeu. in acest sens, in plan duhovnicesc 
exista o profunda diferenta intre o cultura religioasa 80 si una duhovniceasca. Cultura duhovniceasca este net superioara 
culturii religioase care are numai contatii superdciale unei culturi duhovniccsti profunde. Transligurarca culturii se poate 
face numai prin viata duhovniceasca, prin viata Bisericii, fiindca daca nu, sensul culturii ramane unul imanent si in loc sa 
il duca pe om la realizarea lui il degradeaza si il lasa singur intr-o lume a efemerului . 81 in special tinerii din ziua de astazi 
sunt in cautare de forme de expresie culturala, de forme culturale care sa le permita realizarea lor si integrarea lor in 
mediul social unde vietuiesc. Realizarea unei culturi autentice nu se poate face numai prin viata Bisericii, prin 
participarea si integrarea vietii Bisericii. Viata Bisericii este cea care trebuie sa primeze in facerea oricarei culturi 
autentice si a oricarei intreprinderi culturale. In acest sens este de datoria teologilor sa arate ca o cultura fara de Biserica 
si de valorile credintei este o cultura sortita decadentei si pierzaniei. Numai prin cultivarea unei culturi superioare din 
punct de vedere duhovnicesc poate umanitatea sa isi gaseasca setea ei de cunoastcre si de realizare in lumea de dincolo. 
Cultura 82 este cea care il face pe om responsabil de axa verticals cu lumea nevazuta, fiindca sensul ultim al culturii nu 
poate fi decat unul al lumii de dincolo. Cu cat omul se culturalizeaza devine din ce in ce mai mult receptiv fata de lumea 
cerului. Viata duhovniceasca este si o viata culturala. Viata culturala cea mai autentica este viata duhovniceasca. Prin 
viata duhovniceasca ne putem dcsavarsii si ne putem dedica din ce in ce mai mult interiorizarii. Este din ce in ce mai de 
remarcat formele existentei culturale sunt din ce in ce mai extravertite. Omul contemporan isi aloca din ce in ce mai putin 
loc desavarsiri si propriei cautari a sinelui in interiorul sau. Formele de cautare culturala o omului in contemporaneitate 
sunt din ce in ce mai mult cautate in fonnele externe, in lumea simturilor si a externului. Cu cat cautam mai mult in 
exterior, omul devine din ce in ce mai preocupat de sinele sau. Astfel ca putem gasii forme culturale cat se poate de 
egocentrice. Egocentrismul 83 este una dintre principalele trasaturi ale culturilor contemporane. Cu cat omul devine mai 
culturalizat daca nu este orientat duhovniccstc el devine din ce in ce mai egocentrist. Sensul culturii autentice este un 
sens al transfigurarii, un sens al deschiderii si un sens al profunzimilor. Cu cat omul avanseaza in transfigurarea 
duhovniceasca el devine si mai profund impregnat valorile etemitatii. In eternitate omul se poate raporta la valori 
transcedente. Raportarea la transcedenta este o raportare extrem de importanta a esentei existentei crcstine. Crcstinismul 
se de fin este prin valorile transcendetei si prin urmare si prin valorile care depascsc posibilitatile de intelegere ale lumii 
prezente. Existenta unui culturi duhovniccsti este expresia dcpasirii limitelor de intelegere ale culturii lumii in care ne 
gasim. Ne gasim astfel in fata existentei unei expresii a transfigurarii in cultura . 84 Transfigurarea este ceea ce putem noi 
receptiona din procesul edificarii culturale. Lumea de astazi se afla intr-o profunda criza a valorilor. Valoarea 
duhovniceasca este o valoare care depascstc puterile noastre de intelegere, ca si fapturi limitate nu vom putea ajunge sa 
intelegem niciodata valoarea duhovniceasca a culturii mai ales rolul ei in transfigurarea umanului . 85 Cu cat vom patrunde 
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mai mult in intelegerea duhovnicescului vom ajunge la realizarea valorii transcedente a existentei culturale. Existenta 
culturala este dincolo de orice o existenta deplina a integrarii in limitele si realitatile lumii transcendentului nevoia de o 
cultura duhovniceasca a omului. Omul se simte atras de frumusetea din cultura din cauza nevoi lui de transcedere a 
existentei lumii create. Prin transcederea lumii create omul se indreapta in spre lumea necreata. 86 Mergand in spre necreat 
el se v-a realiza in etemitate. 87 Cultura, civilizatia, frumosul nu pot 11 decat nistc repere in acest sens. Realizarea sau 
implinirea trascednetei poate fi efectuata numai prin cultura in sfera realizarilor sarguintelor umane. Cu cat omul se 
induhovnicestc cu atat el devine din ce in ce mai mult deschis realitatilor lumii nevazute. Aceasta deschidere in spre 
infinit se poate realiza pentru cei care vor sa o perceapa in diferite momente ale existentei. 88 Existenta umana este o 
existenta a vietii integrale a comuniunii cu Dumnezeu. Ca si entitate in Sine, dumnezeirea poate prinde si un aspect de 
cunoastcre catafatic: aspectul cunoasterii culturale. Prin cunoastcre catafatica putem ajunge la exprimarea realitatilor 
transcedente. 89 Cultura poate sa ii deschida eventual omului aceste realitati. Cultura cand este orientata duhovnicestc il 
poate indumnezeirii pe om. Orice este bun poate devenii o forma de preamarire a lui Dumnezeu, la fel si cultura care il 
poate ridica pe om dincolo de sine. 90 Cultura este singura rnenita sa il poata cumva ridica pe om dincolo de valorile 
trecatoare ale lumii de aici. Este recursul religios si duhovnicesc al omului sa puna in aplicare cerinta naturii sale de a 
patrunde in lumea de dincolo. 91 Dupa cum a aratat Mircea Eliade prin teoria profanului si a sacrului cultura sacrului de 
care vorbesc valorile lumii duhovniccsti poate sa il transfigureze pe om. 92 Transfigurarea omului este una dintre cele mai 
importante teme ale vietii duhovniccsti, viata duhovniceasca prinde sens numai in transfigurare. 93 Cu cat omul avanseaza 
in viata rugaciunii el avanseaza in viata trinitara. Viata trinitara a rugaciunii este o viata a transfigurarii. 94 

Am putea vorbii astfel de un anumit element cultural al transfiguariri omului prin raportatea la schimbarea la fata. 
Transfigurarea lui Moise pe muntele Sinai a avut consecinte de natura fizica. Contactul de natura duhovniceasca pe care 
Moise 1-a avut cu Dumnezeu a facut ca fata lui sa straluceasca ca soarele. 95 Dupa ce Moise s-a pogorat de pe munte el a 
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trebuit sa isi i-a un val peste fata din cauza ca fata lui se transligurasc . 96 Transligurarca fetei lui Moise a trebuit sa includa 
alegoric legatura cu transfigurarea finala de pe muntele Tabor. Transligurarca este de natura sa il duca pe om intr-o alta 
realitate. In mare parte omul secolului al XXI-lea cauta ruperea de „realitatea inconjuratoare” prin surogate culturale sau 
prin diferite modalitati mass media. Ruperea de realitatea inconjuratoare pleaca in cazul persoanei umane de la faptul ca 
omul nu mai este capabil sa coopteze cu mediul inconjurator. Ruperea de realitatea transfigurarii se descopera in 
incapacitatea de a ne ridica la nivelul tainei induhovnicirii. Culturile 97 materialiste nu pot oferii realizarea umanului 
flindca ele nu confera omului sansa induhovnicirii. Omul este chemat la induhovnicire . 98 §ansa induhovnicirii este o tema 
pe care trebuie sa o analizam din nou si din nou ori de cate ori avem ocazia. A se desavarsii este o datorie morala a 
omului ca fiinta creata, omul a fost creat dupa „chip si asemanare” deci are nevoie sa se desavarscasca. Dcsavarsirca 
omului se poate realiza prin intermediul rugaciunii, al vietii de contemplate, a orientarii in spre cele cercsti si nu in spre 
cele pamantesti." Acest lucru a fost aratat de mai multe persoane din trecutul Bisericii . 100 Biserica este creatoarea cele 
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mai autentice culturi si a celor mai pro fun dc baze duhovniccsti ale vietuirii sociale . 101 Nu trebuie sa uitam in acest sens 
implicatiile culturale ale iudaimului in conceptul de transfigurare. Am putea spune ca simbiotic, armonia culturii 102 poate 
fi realizata numai prin viata duhovniceasca . 103 Viata duhovniceasca trebuie spus este superioara vietii culturale. Viata 
culturala nu se adreseaza direct vietii suflctcsti. Viata sufleteasca trebuie sa se dcsavarseasca prin intennediul unei vieti 
duhovniccsti echilibrate. 

Viata duhovniceasca 104 este cea mai importanta fiindca ea este preambulul vietii de dincolo. Prin viata 
duhovniceasca si prin intelepciunea conferita de o cultura sanatoasa ne putem dcsavarsii launtric. Faptul ca omul este o 
Uinta perfectibila si ca el este deschis vietii duhovniccsti arata in cele din urma sensul ultim al transcendentei culturii. 
Transcederea culturii se poate face numai prin teologie. Astfel cultura ramane inchistata la lumea de aici. In lumea de 
astazi se resimte din ce in ce mai mult nevoia de a transcede limitele contingentului si a patrunde in necreat si in 
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transcedent. Destinul ultim al transcendentei este unul cat se poate de definitoriul si de optimist. Destinul ultim al omului 
nu poate fi cel cultural sau cel al §tiintei. Destinul ultim al omului este unul teologic. Teologia vede omul ca si „fiinta 
teologica .” 105 Destinul ultim al omului nu poate fi un destin cultural ci unul teologic . 106 Chemarea cea mai inalta a omului 
nu este chemarea culturala, ci chemarea teologica. Teologia ortodoxa vede cultura numai ca si un aspect al devenirii 
omului eventual ca si fiinta teologica. Trecerea de la aspectul cultural la cel teologic al omului este o transfigurare a 
omului ca si fiinta culturala . 107 Cu cat omul se afunda mai mult in sine cu atat el se culturalizeaza . 108 Este clar ca nu putem 
vorbii de o transfigure strict culturala a omului dupa cum au incercat anumite ideologii sa arate. Sensul ultim al 
conceptului de transfigurare nu poate fi decat unul scripturistic si prin urmare biblic, este vorba de transfigurarea lui 
Hristos. Transfigurarea lui Hristos 109 a fost de natura mistica si duhovniceasca si nu de natura culturala. Transfigurarea lui 
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CAPITOLUL 4 



TRANSFIGURAREA IN VI AT A DUHOVNICEASCA 

Fara nici o indoiala ca omul este o fiinta compusa din suflet si trup . 111 Este cat se poate de clar ca traind o viata 
duhovniceasca omul se transforma si chiar rcuscstc sa se transllgurczc. De fapt am putea spune despre om ca el nu este o 
faptura statica si ca este in continua mi scare. Pana si celulele 112 organsimului omului se modified. Omul se modified de la 
nastcre. Procesul de transligurare al omului incepe de la nastcrea si de la facerea lui. Din celula asexuata se ajunge la fat 
si mai apoi de la nastcre la copil. Prin urmare am putea spune ca metaforic fiinta umana este in general o fiinta a 
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transfigurarii, a unei Iran sfi guar i transformative. 113 Dar exista §i o transfigurare a functiilor suflete§ti care este mai greu de 
definit, fiindca nu este vizibila. Este vorba de transligurarca sufleteasca, de transfigurarea functilor launtrice 114 ale 
omului. Aceasta transfigurare este mai greu de definit fiindca nu este accesibila vederii. Daca poti spune ca iti poti vedea 
propriul copil „transligurandu-sc” de la o varsta la alta sau de la un stadiu intelectual de devenire la altul nu poti spune 
despre suflet care nu poate fi vazut cu ochii biologici ca se transforma. Parintii Bisericii ne spun ca exista o ,,mi scare de 
transfigurare” 115 a sufletului. Ea este de natura duhovniceasca. Este o transfigurare a sufletului care poate fi accesibila 
numai ochilor sau facultatilor de vedere cluhovniccsti. Cu cat ne induhovnicim mai mult cu atat ne si transfiguram. Este 
cat se poate de evident ca modelul este Hristos care S-a schimbat chiar El 1-a fata. Teologia nu poate reda fenomenul 
schimbarii la fata in termeni §tiintifici, 116 fiindca din punct de vedere uman schimbarea la fata a fost un act care a depart 
§i depascstc puterile noastre limitate de intelegere. Schimbarea la fata este un act dumnezeiesc care omcnestc poate fi 
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inteles numai in termeni duhovniccsti. Prin urmare o incercare de teologhisire referitoare la actul schimbarii la fata a 
Domnului pe Muntele Tabor nu poate fi inteleasa decat in termeni duhovniccsti." Trebuie spus ca termenii duhovniccsti 
nu sunt identici cu termenii teologici. Teologia ortodoxa distinge clar intre termenii teologici si cei duhovniccsti . 118 
Termenii teologici se refera mai mult la Uinta lui Dumnezeu si la raporturile launtrice ale Dumnezeirii. Termenii 
duhovniccsti se refera mai mult la om in raportul lui teologic cu Dumnezeu. Deci transligurarca duhovniceasca pe care 
omul o realizeaza cu existenta Sa are loc in prezenta lui Dumnezeu si nu separat de ea. 

Transligurarca omului se produce la mai multe nivele in plan duhovnicesc. O prima transfigurare am putea spune 
ca este cea de a fi crcstin si are loc prin botez. Botezul este simbolului crestin al primei transfigurari care are loc in viata 
duhovniceasca a omului. Viata duhovniceasca este viata care primeaza si care este o pregustare a vietii de apoi inca de 
aici. Prin urmare transfigurarea duhovniceasca a omului ii asigura cumva acestuia toate simturiule devenirii si a integrarii 
in lumea ce v-a sa fie. Astfel ca transfigurarea omului poate avea loc printr-o viata crcstina, prin plinirea poruncilor, prin 
viata Evangheliei . 119 Viata evangheliei este o viata dinamica , 120 este o viata a transfigurarii. Nu putem spune despre 
Evanghelie ca este o viata simpla care nu aduce nici un fel de schimbare in structurile launtrice ale omului . 121 Evanghelia 
este o suma de invataturi care se aplica tuturor modalitatilor de schimbare launtrica de care dispune omul . 122 Omul se 
transfigureaza 123 pe masura ce se induhovnicestc . 124 Pe masura ce omul se induhovniccstc puterile lui launtrice 125 devin 
mai articulate. Articulandu-se, omul se indumnczciestc in mod tainic. Este clar ca specualtiile metafizice ale vietii 
duhovniccsti sunt cat se poate de relative in capacitatea lor de a intelege limitele exacte ale vietii launtrice . 126 

Este greu de oferit o definitie a vietii launtrice . 127 Este si mai greu de oferit o explicate a modalitatii in care 
puterile si facultatile sullctcsti ale omului se pot schimba, transforma si transfigura . 128 Pentru omul contemporan este 
important sa constientizcze ca viata duhovniceasca are n i stc reguli dupa care se coordoneaza . 129 Aceasta inseamna ca 
viata duhovniceasca nu este o viata a haosului si ca viata duhovniceasca nu se realizeaza in dezordine. Transfigurarea este 
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una dintre cele mai importante metode de descoperire a vietii duhovnicesti . 13,1 Multi oameni ai zilelor noastre sunt cat se 
poate de dorinici de a cauta un sens ,, Iran sfigurativ ” 131 al existentei sub o forma sau alta. Sensul transfigurativ al 
existentei poate fi gasit numai in viata interiorizarii, in viata rugaciunii si in viata duhovniceasca. Restul valorilor 
transfigurative pe care le pune lumea contemporana la dispozitia omului nu au nici o valoare autentica in cele din urma 
datorita asa numitei „descentralizari ” 132 a omului fata de valorile duhovnicesti. Paradoxal omul nu se poate realmente 
realiza pe sine prin transfigurare deplin intr-o viata lipsita de elemente duhovnicesti. Este clar ca dupa cum am aratat daca 
prin materie exista o transfigurare a elemntelor fizice, v-a exista o transfigurare duhovniceasca a elemnentelor 
materiale . 133 Bisericii zilelor noastre ii revine cat se poate de mult datoria de a pune acest mesaj peren al transfigurarii in 
slujba tuturor comunitatilor crestine . 134 Mesajul transfigurarii este un mesaj prin excelenta duhovnicesc. Ca si continut 
transfigurarea Domnului este plina de teologie. 

130 A se vedea in acest sens studiile profesorului Christhoper Veniamin de la Seminarul Teologie Sfantul Tihon de Zanodsk din Statele Unite [teza 
de doctorat prezentata la universitatea din Oxford sub indrumarea Prea Sfmtitului Kallistos Ware]. 
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Teologia ortodoxa marturiscste capacitatea omului de a se transfigura. Trans 11 gurarca omului nu este un fel de 
pierdere a identitatii personale a omului dupa cum schimbarea lui Hristos la fata nu a insemant o pierdere a identitatii lui 
personale. Din punct de vedere al intelegerii ortodoxe a schimbarii la fata a Domnului nu exista nici un fel de pierdere a 
unicitatii sau a indentitatii personale a fiintei lui Dumnezeu. Toate aspectele legate de schimbarea la fata a Domnului 
implied in tennenii teologiei traditionale personalismul existentei omului. Prin unnare teologia ortodoxa marturiscste 
mentinerea indentitatii personale a celor care vor invia in veacul viitor. 135 Este cunoscuta mai de toata lumea iubitoare de 
Biserica legatura pe care o face teologia ortodoxa intre schimbarea la fata si inviere. Temporal, Ortodoxia priveste lumina 
taborica ca fund indentica cu cea a invierii. Invierea Domnului este simbolic preambului schimbarii la fata radicale a 
omului care se v-a produce in eshaton. Viata duhovniceasca pe care fiecare credincios o duce este un preambul si o 
insusire a acestei vieti a transfigurarii. Cu cat ne Iran s figurant cu atat mai mult ne induhovnicim. Trebuie sa mentionez ca 
expresia are si un revers. Viata launtrica pe care fiecare o poate percepe dimpreuna cu bogatia persoanla de exprimare 
este o viata duhnviceasca trinitara. Omul contemporan trebuie reobisnuit cu aceasta sintagma trinitara a existentei sale 
duhovniccsti. Sintagma existentei trinitare este din ce in ce mai neglijata in mediile contemporane. 136 Viata duhovniceasca 
este prin excelenta o viata trinitara. Viata trinitara 137 este o viata a transfigurarii. 138 Cu cat credinciosul se transfigureaza 
duhovnicestc cu atat el devine mai deschis expresiei trinitare a existentei. 139 Acest proces de induhovnicire este cat se 
poate de transfigurativ. 140 
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„Astfel, precum se sustine, cu Palama se implinestc in teologia ortodoxa disfunctionalizarea soteriologica a 
ipostasurilor Sfintei Treimi. (Entfunktionalisierung, anoXs non py ikotio it] op ) . Desigur, potrivit D. Wendebourg, Palama nu 
e singurul reprezentant al acestei “extensii” teologice in teologia bizantina: el ar fi avut deja predecesori inca din sec. IV 
pe Sfantul Atanasie cel Mare, Didim cel Orb si in special pe Parintii Capadocieni, Sfantul Vasilie cel Mare, Sfantul 
Grigorie Teologul si Sfantul Grigorie de Nysa. Iar responsabilitatea acestor inainte-mergatori ai lui Palama este, dupa 
Wendebourg, mare pentru destinul teologiei ortodoxe ce a urmat, deoarece si acestia teologhisesc, la fel ca si Palama, ca 
fiinta de neapropiat a lui Dumnezeu se impartasestc creatiei in energiile Sale. In antiteza cu teologia catolica moderna, 
Wendebourg vede clar ca adevarata unitatea si legatura stransa dintre teologia palamita si teologia Sfintilor Parinti de 
dinainte, referitor la distinctia (i rc-cncrgii in Dumnezeu. Teologul german are grija, totusi, sa mentioneze ca Palama 
difera de Parintii predecesori: aceia inteleg impartasirea, revarsarea energiilor necreate in lume in mod treimic, asa incat 
sa accentueze iconomia specified, personala, a fiecaruia din ipostasurile dumnezcicsti, pe cand Palama difera complet 
atunci cand trateaza despre specificitatea iconomica a ipostasurilor in pogorarea Lor spre lume, atata timp cat rolul lor 
soteriologic in perimetrul iconomiei a fost substituit de cel al energiilor necreate. Cu toate acestea, deoarece si acestia 
invata o distinctie ontologica, reala in Dumnezeu, intre existenta Lui vcsnica si aratarea, pogorarea Lui iconomica in 
Creatie si, in acclasi timp, considera energiile necreate ca singurul mijloc de legatura a lui Dumnezeu cu lumea, 
Wendebourg trage concluzia ca ei sunt - in contrast cu teologia occidentals mai veche - punctul de plecare in teologia 
rasariteana ortodoxa a acestei “disfimctionalizari” a ipostasurilor treimice, teologie pe care o duce la desavarsire 
invatatura lui Palama, un mileniu mai tarziu. Aceste conceptii indraznete si surprinzatoare ale Dorotheei Wendebourg au 
hnpartit opinia teologica occidentals contemporana, in special pe cea de factura germana. Christoph von Schonbom, in 
recenzia sa la cartea lui Wendebourg, se exprima in cuvinte elogioase la adresa celor expuse de profesoara de teologie 
protestanta din Munchen si ii prevede un succes inca si mai mare in randul teologilor de sorginte catolica. Pe de alta parte 
Fairy von Lilienfeld, in recenzia sa la opera Dorotheei Wendebourg, enumera, la randul ei, o serie intreaga de greseli 
metodologice in studiul acesteia si il caracterizeaza drept o interpretare neinspirata a teologiei lui Palama, care nu 
contribuie la dialogul ecumenic cu Biserica Ortodoxa. De asemenea, romano-catolicul J. Kuhlman considera nedreapta 
acuza sustinuta de Wendebourg la adresa lui Palama. Pentru Kuhlman, cu teologia palamita nu s-a intamplat nici o 
disfunctionalizare, ei o “refunctionalizare dinamica” accentuata (eine kraftvolle Refunktionalisierung, pia Suvapixp 
cnava/x uov (V/ ikotto ip ap ) a ipostasurilor Sf. Treimi, de care era neaparata nevoie in teologia secolului XIV .” 141 

Sensul ultim al vietii duhovniccsti sau al induhovnicirii este transfigurarea omului. Sensul induhovnicii omului 
este realizarea lui in viata eshatologica . 142 Viata duhovniceasca are mai multe valente. Una dintre ele este cea 
eshatologica . 143 Cu cat omul devine mai eshatologic in rugaciunile sale cu atat el se transfigureaza mai mult dupa 
exemplul hristic . 144 Necesitatea de a avea o orientare eshatologica a transfigurarii noastre este cat se poate de importanta 
pentru viata viitoare de dupa inviere. Dupa invierea mortilor dogmatica crestina ne invata ca v-a avea loc realizarea 
acelui „cer si pamant nou” despre care vorbesc epistolele petrine. Cerul si pamantul 145 vor fi transfigurate. Intelegem prin 
aceasta o transformare radicala a elementelor lumii materiale si fizice. Lumea ce v-a sa vina poate fi pregustata putin prin 
realitatile biscricesti ale lumi de aici. Stadiul lumii materiale este numai un stadiu al trecerii. Parintii ortodocsi vorbesc de 
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o asa numita spiritualizare a materialului . 146 In lumea viitoare lumea materials Iran sfigurata 147 v-a fi mult mai prezenta si 
mai pregnanta ca si existenta actuala . 148 Marea majoritate a doctrinelor religioase nu stau mult in cautarile lor la crezul 
permanentei lumii materiale. Lumea materials v-a II transfigura ta intr-o lume duhovniceascS. Acesta este stadiul ultim al 
devenirii finale a pSmantescului. Stadiul transfigurSrii lumii materiale este un stadiu al devenirii . 149 Esccul mortalitStii 
survenitS prin „pScatul original” v-a fi dcpSsit prin capacitatea de transfigurare a omului. „Primul motor ” 150 in sens 
duhovnicesc al acestei transfigurSri v-a fi Hristos . 151 

Este destul de clar cS acest concept biblic al transfigurSrii nu rSspunde nevoilor politice urgente ale omului sau 
nevoilor economice, industrial sau comerciale. Conceptul de transfigurare rSspunde insS nevoii porfimde de 
induhovnicire a omului. Omul are nevoie de viata duhovniceascS si de viata interiorizSrii ca si o prerechizitS a 
transfigurSrii lui . 152 Ca si fiintS dihotomicS alcStuitS din trup si din suflet omul are nevoie de modalitSti de a se transfigura 
si de a se transfonna pe sine . 153 Una dintre aceste modalitSti este viata duhovniceascS. Viata duhovniceascS este in sens 
teologic inceputul indumnezeirii omului . 154 Scopul lucSrii de fata este unul introductiv §i restrans. Prin urmare nu imi 
propun o detaliere a adevSrurilor legate de viata si realitatea duhovniceascS a transfigurSrii . 155 Este evident cS omului nu 
ii este posibilS prin puterile lui proprii o transfigurare a fiintei sau a fSpturii lui separate de Dumnezeu. Acest fapt a fost 
incercat de mai multe filosofii sau ideologii politice contemporane. Menirea lor ultimS a fost insS esccul. 
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Sensul ultim al transfigurarii este numai unul duhovnicesc sau spiritual . 156 Sensul ultim al transfigurarii este unul 
transcendent. Mai toata lumea interesata de adevarurile religioase sau de cele duhovniccsti cauta intr-un fel sau altul o 
modalitate de depths ire a greutatilor, csccurilor sau problemelor inerente lumii de aici . 157 Trebuie sa spunem ca lumea 
materials nu este neaparat intr-o antinomie cu cea duhovniceascS. In lumea noastra, domeniul duhovnicesc si cel material 
coexists dimpreunS . 158 Aceste domenii nu sunt contradictorii unul altuia, dar dupS cSderea omului exists o oarecare 
“discordantS” intre ele care poate fi resimtitS in ceea ce teologia traditionalS a numit concupiscenta 159 cu pScatul. AceastS 
discordantS poate fi resimtitS prin intennediul bolilor suflctesti si a celor trupesti . 160 Realitatea duhovniceascS a vietii 
omului poate insS depS§ii aceste deficente ale lumii materiale. VindecSrile sSvarsitc de Hristos prin trupul SSu 
transligurat au fost un exemplu in acest sens . 161 PSrintii Bisericii vorbeasc de faptul cS trupul omului se poate impregna 
de har, cS trupul si lumea materials pot fi transligurate de viata duhovniceascS . 162 Acest adevSr este fundamental vietii 
duhovniccsti. Cu cat omul se induhovniccstc sau se trasnsfigureazS el devine mai capabil de a se indumnezeii . 163 Prin 
urmare indumnezeirea nu trebuie cSutatS in viata materials ci mai mult in viata duhovniceascS. Indumnezeirea este un 
proces de impSrtSsire si prin urmare ea se produce gradual, nu dintr-o datS . 164 Am putea spune cS dupS cum s-au exprimat 
PSrintii Bisericii, Hristos a indumnezeit II rca omeneascS gradual . 163 Indumnezeirea nu se produce in limitele temporale ci 
dincolo de timp, in lumea ce v-a sS vinS . 166 Astfel cS am putea spune cS exists douS dimensiuni ale transfigurarii: una 
temporals si una supra-temporalS. Aceasta deoarece indumnezeirea omului incepe in timpul fizic ca si realitate existentS 
dar se terminS in timpul eshatologic, in timpul etemitStii. Sensul ultim al transfigurarii este realizarea dincolo de 
temporalitate, in lumea de dincolo, in lumea cerului si in existenta dincolo de contingent. Transfigurarea Domnului pe 
muntele Tabor este un act simbolic care proiecteazS credinciosul dincolo de timp, de spatiu si de „vremuire”. in lumea de 
astSzi se resimte multS tanjire in spre aceastS dimeniune a trans-temporalitStii si a dcpSsirii materiale . 167 Marile probleme 
duhovniccsti si spirituale ale umanitStii de la inceputul secolului al XXI-lea pot fi rezolvate sau intelese numai prin 
raportarea la traditia ortodoxS, prin raportarea la intelegerea traditionalS a TransdgurSrii sau a SchimbSrii la FatS a 
Domnului. Acest eveniment este trSit anamnetic la liecare liturghie la care participSm . 168 Astfel cS pe linie teologicS am 
putea vorbii de implicatile anamnetice ale actului SchimbSrii la FatS a Domnului sau a Transfigurarii Domnului . 169 
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Schimbarea la fata nu este o realitate a trecutului. Posibilitatea de transfigurare este deschisa fiecarui crestin. Fiecare 
crest in se poate „transfigura” din punct de vedere duhovnicesc prin faptele bune si prin viata virtutii pe care o duce. 
Putem spune astfel ca exista o legatura cat se poate de stransa intre transfigurare si viata duhovniceasca . 170 Viata 
duhovniceasca este o viata dinamica la fel cum este si miscarca transfigurarii. Din punct de vedere duhovnicesc 
transfigurarea nu este o sirnpla transpunere de elemente diferite ci o valorizare a umanului si concomitent o transcedere a 
lui. Transfigurarea este un concept care necesita sa fie dezbatul si analizat mai mult mai ales pe fondul devenirilor 
filosofice §i teologice contemporane . 171 

Este adevarat ca din punctul de vedere al misticii, Biserica Romano 172 Catolica difera in conceptie de Biserica 
Ortoodoxa referitor la lumina care s-a descoperit pe Muntele Tabor . 173 Biserica Ortodoxa considera ca lumina care s-a 
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descoperit pe muntele Tabor este o lumina necreata in timp ce teologii romano catolici cred ca este o lumina creata . 174 
Aceasta a fost prilejul celebrelor dispute palamite care au culminat prin controversa dintre Varlaam al Calabdriei si 
Grigorie Palama . 175 Am putea spune ca astfel exista o putemica legatura intre transfigurarea omului si cea a lui Hristos . 176 

„Trebuie sa spunem ca exista trei factori care realizeaza transformarea omului: Dumnezeu, natura si lumea. Daca 
natura omului, care consta intre ceilalti doi factori, domina vointa lui, il face sa ramana in statutul lui stagnant. Ceilalti 
factori atrag omul de partea lui si il provoaca la schimbare - fiecare il fac sa ramana in statutul sau stagnant ceea ce este 
el prin natura, Dumnezeu sau obiect neanimat. Transformarea nu este automatica, fiindca pe de o parte, acesti factori sunt 
numai motive care confrunta vointa omului si pe de alta parte harul Dumnezeiesc este fortat asupra vointei umane. Prin 
urmare, factorul care joaca un mare rol in formarea omului este detenninarea de sine care a costat a tat de mult umanitatea 
inca din prima zi a creatiei ei. Ce a fost mentionat mai inainte referitor la acest subiect este suficent. In Dumnezeu exista 
o putere, o companie eterna a naturii Dumnezciesti, care il face pe orn deschis, comunicativ, transmisibil, care il confera 
pe sine lumii. Este energia pe care dogmatistii o numesc „bunatate” si misticii o numesc „eros.” Puterea corespunzatoare 
este erosul omului, care este directionat in spre Dumnezeu. Cele doua puteri sunt strans legate una de alta, dcsi apartin de 
doua cuvinte diferite; Duhul le uneste. Dupa cum am vazut intr-un punct anterior al discutiei,. Grigorie Palama voind sa 
accentueze energia particulars a Duhului Sfant in lucrarea dcsavarsirii omului, a caracterizat erosul ca si energie a mintii 
dumnezciesti directionata Cuvantului (Ratiunii), in timp ce erosul Tatalui este directionat in spre Fiul. El a afirmat mai 
apoi ca pana si duhul omului este erosul mintii sale directionat in spre cuvantul sau, in spre ratiunea sa. Cel care converge 
erosului lui Dumnezeu omului este Duhul Sfant, in timp ce convergtorul erosului omului este spiritul uman. Erosul este 
miscatzorul transmiterii si al comuniunii. El creaza in om si in Dumnezeu acel „extasis” sau mai bine spus un fel de iesire 
din sine, iesirea lui Dumnezeu din fiinta lui proprie tainica si exclusiva. Extazul lui Dumnezeu duce la dialog si la unire 
cu omul, extazul omului duce la dialog si coumiune cu Dumnezeu. Bineinteles ca cele doua miscari coincid fiindca in 
timp ce Dumnezeu condescede, omul ascende .” 177 
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CAPITOUL 5 
CONCLUZII 

Excursul nostru despre tema transfigurarii se incheie aici. Studiul de mai sus este un studiu introductiv care se 
adreseaza celor care vor sa patrunda in taina transfigararii Domnului si a schimbarii Sale la fata. Am aratat in randurile de 
mai jos ca tema schimbarii la fata sau a transfigurarii nu este numai o tema strict teologica, ci si una duhovniceasca, 
culturala si stiintilica. Bineinteles ca implicatiile transfigurarii Domnnului sunt mult mai largi. Studiul de fata nu si -a 
propus decat sa actualizeze aceste implicatii pentru a arata deschiderea teologiei ortodoxe fata de restul conceptiilor 
intelectuale ale lumii actuale. Dorinta acestei lucrari este de a deschide cai de acces celor care vor sa patrunda mai 
profund in taina transfigararii. Trebuie sa precizez ca orice tema teologica nu poate fi inteleasa deplin daca cel care vrea 
sa o inteleaga nu implied posibilitatea existentei tainei. Toate temele teologice sunt cumva tainice si se adreseaza nu 
intotdeuna unor facultati de intelegere rationale, logice sau duhovniccsti. ,7S Prin urmare in viata teologica avem nevoie de 



17S Adamson, Peter, 2006, “Vision, Light and Color in Al-Kindi, Ptolemy and the Ancient Commentators,” Arabic Sciences and Philosophy, 16: 
207-36. Altmann, Alexander, 1965, “Ibn Bajjah on Man's Ultimate Felicity,” H.A. Wolfson Jubilee Volume (n.e.), Jerusalem, The American 
Academy of Jewish Research, 1:47-87. Arberry, Arthur J. 1964, Aspects of Islamic Civilization. London, George Allen & Unwin. Black, Deborah 
L. 1993, “Estimation ( Wahm ) in Avicenna: The Logical and Psychological Dimensions.” Dialogue XXXII, 219-58. Black, Deborah L. 1996, 
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“Imagination and Estimation: Arabic Paradigms and Western Transformations.” Topoi 19, 59-75. D'Ancona Costa, Cristina, “Aristotelian and 
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Problem: Avicenna and Descartes,” Arabic Philosophy and the West, ed. Therese-Anne Druart. Washington, D.C., Center for Contemporary Arab 
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Majid, 1970, A History’ of Islamic Philosophy. New York, Columbia University Press. Gutas, Dimitri, 1988, Avicenna and the Aristotelian 
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Avicenna, ed. Robert Wisnovsky. Princeton, Markus Wiener Publishers, 1-38. Hasse, Dag, 2000, Avicenna's De anima in the Latin West. London, 
Warburg Institute. Hyman, Arthur and Walsh, James 1973. Philosophy in the Middle Ages. Indianapolis, Hackett Publishing. Ivry, Alfred L. 
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mai multa evlavie mai mult decat orice pentru a fi siguri ca perenitatea mesajului duhovnicesc si a celui teologic se 
mentine peste generatii . 179 

Din punct de vedere duhovnicesc nu am putea pune transfigurarea [un concept care in filosofiile postmoderne este 
un simplu articifiu intelectual sec] pe acelasi plan cu alte conceptii intelectuale. Transfigurarea in ultima instanta este un 
profund concept teologic. Dimensiunea de intelegere a transfiguraii este una teologica prin execlenta fiindca Cel care S-a 
transfigurat nu a fost o persoana omeneasca ci una Dumnezeiasca . 180 Prin Schimbarea la Fata s-a aratat cumva 
dumnezeirea lui Hristos. Aceasta dumnezeire a lui Hristos s-a aratat gradual si nu dintr-o data . 181 Dupa cum ne invata 
teologia ortodoxa revelatia este un proces care depascstc capacitatile noastre de intelegere. La fel si revelatia lui Hristos 
pe muntele Tabor, a dcpapsit puterile de intelegere ale oamenilor, in cazul de atunci al celor trei apostoli intimi ai 
Domnului . 182 Trebuie sa intelgem acest aspect al continuitatii actiunilor lui Hristos prin intennediul experientei noastre 



1973,1: 250-314. 

1 g loan I. Ica jr, “Biserica, societate §i gandire in Rasarit, in Occident §i in Europa de azi”, in vol. Gandirea sociala a Bisericii. Fundamente - documente - 
analize -perspective, Deisis, Sibiu, 2002. 
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cartile biblice vechitestamentare, s-a realizat progresiv in functie de progresul spiritual al omului. De aceea Persoanele Treimice nu apar destul de 
clar de la inceput. Chiar daca nu sunt numite de la inceput, Biblia relateaza totusi despre implicarea nemijlocita a Persoanelor Treimice in actul 
creatiei ( Gen 1,26). Astfel sintagmele: Safacem pe om dupa chipul si asemanarea dintre noi ( Gen 3,22), si Haidem dar, sa ne pogoram si sa 
amestecam limbile lor (11,7) sugereaza fara nici un dubiu colaborarea Treimei la toate etapele creatiei. Dovada cea mai clara a participarii 
Sfantului Duh alaturi de Dumnezeu Tatal si Dumnezeu Fiul ne-o da psalmistul cand exclama: Cu Cuvantul Domnului, cerurile s-au intarit si cu 
Duhul gurii Lui toata puterea lor ( Ps 32,6). Cu toate acestea, in perioada biblica, la care ne referim, cu greu se poate identifica cea de-a Treia 
Persoana divina cu un ipostas ( 2Sam 23,2; Agheu 2,5) ca in cartile neotestamentare. La inceput cand pamantul era lipsit de forma si gol, Duhul 
lui Dumnezeu se purta pe deasupra apelor spune primul agiograf pentru a sublinia calitatea lui de principiu al vietii. Dupa ce mai intai s-a purtat 
pe deasupra apelor in scopul de a le incalzi si de a le da viata, dupa remarca Sfantului Vasile cel Mare, in chipul pasarii care acoperind cu aripile 
sale ouale, le incalzeste comunicandu-le o putere vitala din propriu scm corp, in sensul pregatirii apelor primordiale ca sa produca fiinte vii, 
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a lumii, Moise afirma ca Duhul lui Dumnezeu sau Ruach Elohim, avea misiunea de a pluti pe deasupra apelor, ceea ce denota, pe de o parte, 
provenienta Sa divina datatoare de viata, iar pe de alta participarea activa si nemijlocita la actul creatiei, dupa care continua sa-si faca simtita 
prezenta in creatie ca energie divina purtand ordinele lui Dumnezeu pana la marginile lumii. 
http ://www. geocities . com/Athens/F orum/9934/ dialog 1 e ,html#N_2 8_. 
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The Twelve (1984). 



45 




liturgice. Cu cat aprofundam mai mult experienta liturgica a vietii cultului Bisericii, cu atat mai mult vom fi capabili sa 
descoperim noi dimensiuni ale contemplatiei evenimentului biblic al schimbarii la fata a lui Hristos . 183 

Mai mult decat orice in mediile monahale s-a ajuns la o asa numita teologie a contemplatiei luminii taborice . 184 O 
caraterisitca a transfigurarii in sens ultim este lumina. Puntem spune ca transfigurarea este un eveniment al luminii. Nu a 
fost vorba de o lumina omeneasca ci de o lumina dumnezeiasca care a depart limitele existentei create . 185 Lumina 
Taborica este adevarata lumina a transfigurarii . 186 In iconografia ortodoxa s-a obi§nuit sa se reprezinte cat mai mult in 
acest sens lumina duhovniceasca care este diferita de lumina creata de natura fizica . 187 Lumina duhovniceasca este o 
lumina netamteriala si este una dintre caratceristicile viitoare ale transfigurarii trupurilor . 188 In acest sens in Biserica 
sfintii sunt portretizati cu halouri 189 mari de lumina in jurul crcstctului pentru a arata aceasta transfigurare de care 
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185 Tomul aghioritic, in Filocalia romaneasca, vol. 7, EIBMBOR, 1977, p. 415; PG 150, 1229B. 

186 “Desavarfitor al altora, el nu duce lipsa de nimic. Traiefie nu pentru ca i-a daruit cineva viata, ci pentru ca el este datatorul vietii. [. . .] Rezida 
in sine fi se afla peste tot. E cauza sfinteniei, lumina duhovniceasca ce da oricarei puteri spirituale un fel de iluminare pentru aflarea adevarului. 
Este inaccesibil in privinta firii fi perceput doar prin bunatate; pe toate le umple cu puterea sa, dar se comunica doar celor vrednici, fi acestora nu 
in aceeafi masura, ci imparte hand potrivit credintei. E simplu in privinta firii, dar variat in lucrari; se afla in intregime in fiecare fi in intregime 
se afla peste tot prezent, asemenea razei solare [...]. Cele cate se imparta^esc [de Duhul] se bucura de harul sau pe cat le este cu putinta, nu pe cat 
poate el [sa daruiasca]” Vasile cel Mare, . 9, p. 39; Despre Duhul Sfant, PG 32, 108BC. 

187 Pr. Prof. Dr. Isidor Todoran, Arhid. Prof. Dr. loan Zagrean, "Teologia dogmatica" , manual pentru seminariile teologice, Bucuresti, 1991, pag. 
94-96. 

188 “Iubitii mei fii, ce este Ortodoxia? Suntem ortodoefi fi in general nu cunoafiem inaltimea, profunzimea, largimea Ortodoxiei. V-a trebui sa o 
vedem in toata sfintenia ei. Ortodoxia este adevarul despre Dumnezeu, despre om fi despre lume, a§a cum ni 1-a dat Insufi Dumnezeu Cel 
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vorbestc Ortodoxia si care a fost realizaza pentru prima data de Hristos pe muntele Taborului. 190 Dupa cum a aratat 
Mantuitorul pe muntele Tabor exista o stransa legatura intre Dumnezeirea Lui si faptul transflguarii in raportul liber al lui 
Dumnezeu cu omul. In Sine Dumnezeu este diferit la un anumit nivel raportat la om faptura Lui. Astfel ca in vremurile 
contemporane avem din ce in ce mai multa nevoie de o intelegere ortodoxa profunda a adevarurilor legate de persoana lui 
Hristos. Numai o intelegere ortodoxa a faptelor dumnczciscti ne confera la un anumit nivel sansa de a II cunoastc pe 
Dumnezeu asa cum este El. 191 Toate halourile de lumina din iconogralia ortodoxa ne arata simbolic ca premisa a 
sfmteniei in Ortodoxie este Hristos Cel inviat si schimbat la fata pe muntele Tabor. In acest sens schimbarea la fata a fost 
reprezenata in iconografie prin halouri de lumina. Din punct de vedere liturgic Schimbarea la fata este o sarbatoare a 
luminii fiind praznuita in regiunea orientals a planetei in lunile cele mai luminoase ale anului [6 august]. 192 



Intrupat prin invatatura Sa desavar§ita. A§a cum 1-a exprimat mai tarziu cugetul si inima dumnezeiescului Pavel. A§a cum 1-a descris ucenicul 
iubirii §i alti apostoli §i evangheli^ti cu lumina cereasca a Sfantului Duh. Ortodoxia este acea sinteza minunata dintre dogma §i obiceiuri, dintre 
teorie §i practica, a§a cum ne-a fost predanisita de catre parintii duhovnicesti ai Alexandriei, Constantinopolului, Capadociei, Siriei §i mai tarziu, 
ai Muntelui Athos. Toti ace§tia, de la Sf Ierarh Policarp, care a fost, dupa cum §titi, ucenicul apostolilor §i pana la Sf Nicodim Aghioritul, care a 
adormit la inceputul secolului al XlX-lea, cu intelepciunea §i sfintenia lor, cu jertfele §i nevointele pe care le-au indurat, ne-au inmanat prettoasa 
mo§tenire a credintei si vietii drepte, comoara traditiei ortodoxe. Ortodoxia este ceea ce au exprimat oficial Sfintele Sinoade, acele adunari 
binecuvantate formate din membrii ai Bisericii lui Hristos veniti din toata lumea. Acei purtatori de Dumnezeu parinti "inzestrati cu totii cu §tiinta 
sufletului §i Duhul Dumnezeiesc" au discutat despre marile probleme care il preocupa pe omul duhovnicesc si au asezat postamentul, temelia 
civilizatiei duhovnicesti. Ortodoxia a fost pecetluita cu sange de mucenicii tuturor vremurilor. De toata oastea sfanta formata din milioane de eroi 
si marturisitori, barbati, femei si copii. De la arenele Romei pana in lagarele de concentrare din Rusia, toti au dovedit ca invatatura crestina nu 
este o simpla teorie, ci adevar si viata. Cel mai frumos eroism, izbanda impotriva violentei crude si a puterii materiale, domnia si tmparatia 
Duhului. A venit apoi sa laude Ortodoxia cultul bisericesc, cu minunata sa poezie si imnografia sa insuflata de Dumnezeu, care imbiba firescul cu 
suprafirescul, lumescul cu cerescul, individualul cu obstescul, familiarismul cu respectul profund, ceea ce este vadit cu ceea ce este tainic. Intr-o 
atmosfera de inaltare si sfmtenie este infatisata in cult jertfa Dumnezeului-om, drama dumnezeiasca a Liturghiei, la fiecare Liturghie la care 
participa credinciosii. De asemenea, acolo sunt laudate si slavite izbanzile mai-marilor credintei si ale Stapanei asezamantului bisericesc, 
Preasfanta Nascatoare de Dumnezeu, Fecioara Maria. Acolo este preamarita dogma, nu numai ca adevar, ci si ca raspuns la chemarea oamenilor. 
Dar nici idealul pentru care s-a luptat monahismul nu este diferit de rostul Ortodoxiei. Dupa cercetatorii de specialitate, monahismul ortodox a 
constituit oastea duhovniceasca ce s-a luptat pentru dobandirea libertatii duhovnicesti, pentru desavarsirea omului. Scopul lui a fost sa dea chip 
sufletului pentru innoirea mintii. Exact in acest punct este inima duhului monahal, este scopul si izbanda monahismului. Nevointele duhovnicesti 
ale ascetilor sunt noile lupte duhovnicesti ale duhului. II conduc pe om intru totul spre viata iubitoare de intelepciune, spre indumnezeire. Drumul 
monahismului este drumul curatirii si intoarcerii la Dumnezeu. Ortodoxia a dat semnificatia sfinteniei nu numai ascetilor, ci intregii lumi crestine. 
Prin aceasta semnificatie a inaltat obiceiurile societatii. Vedem acest lucru indeosebi in perceptia sociala. Elementul de baza al Ortodoxiei este 
iubirea de oameni luata in cel mai profund sens al ei. Nu numai ca milostenie ci in general, ca afectiune. Ocrotirea sociala este descoperita in 
ultimele decenii. Dar a luat nastere la Ierusalim, dupa Invierea Mantuitorului. Acolo s-au facut primele cantine, in care au slnjit primii 7 diaconi, 
dupa cum apare in Faptele Apostolilor. Apostolul Neamurilor, Pavel, a fost totodata si primul lucrator social. Odata cu propovaduirea Evangheliei, 
a infaptuit si cheta dragostei,numita in multe feluri. Lucratori sociali au fost si urmasii Apostolilor, Episcopii. Nu exista o sugrumare mai crunta a 
adevarului decat sa sustina cineva ca Parintii Bisericii s-au ocupat doar cu dogma si nimic altceva. In timpul sinoadelor, in Cezareea a aparut, 
dupa cum se stie, Vasiliada, sub calauzirea SfVasile cel Mare. In Constantinopol functionau cantine pentru 7 mii de saraci, iar in Alexandria s-au 
intemeiat primele maternitati. Nu numai episcopii ci si imparatii si chiar monahii participau la astfel de lucrari ale dragostei. Pentru toti acestia, 
Ortodoxia a fost in acelasi timp si dreapta lucrare. Un alt element important al Ortodoxiei a fost intotdeauna eroismul pe care il vedem in 
mucenicie. Dar nu s-a oprit numai la jertfa sangelui. Fiiii Ortodoxiei au aratat mereu curaj si vitejie in fata oricarui fel de samavolnicie, fie ca 
provenea de la Iulian, Imparatul cel nelegiuit, fie de la arieni si monofiziti ori de la iconoclasti si de la monahi atrasi de ratacirile latinilor. Aceasta 
multime de eroi ai Bisericii Ortodoxe nu-i cuprinde doar pe Sf Atanasie, SfVasile si Sf loan Gura de Aur, ci si pe Sf Teodor Studitul, egumenul 
manastirii Studion, impreuna cu toti monahii ei , pe Maxim Marturisitorul si pe marele erou - Sf Marcu Eugenicu, Mitropolitul Efesului. O 
caracteristica a Ortodoxiei a fost dintotdeauna si ierapostolia catre barbari, combinata cu civilizarea. Biserica noastra, fara sa faca vreodata 
prozelitism, a raspandit lumina Evangheliei si a scrierilor, a iubirii si a blandetii. Aceasta cale spre invatatura si civilizare ne este aratata indeosebi 
de Sfintii trei ierarhi praznuiti astazi, care au iluminat toata faptura cu razele vii ale dreptei invataturi despre Dumnezeu si om. Sfintii trei ierarhi 
sunt marii astri ai taramului duhovnicesc al Bisericii. Ortodoxia a fost intotdeauna calea imparateasca a Evangheliei. A pastrat curat si autentic 
duhul crestinismului in fata misticismului intunecat al ereziilor din Rasarit, a centralizarii papalo- cezareene a latinilor si a subiectivismului 
rationalist al protestantismului. A pastrat mereu masura si armonia, n-a facut nimic gresit. Pentru ca Parintii au fost miscati de duh, au fost 
calauziti de Dumnezeu in chip sfant si duhovnicesc. Ortodoxia nu a nesocotit omul, nici intelepciunea, nici natura, nici arta, nu a fost 
neomenoasa. Le-a explicat pe toate si a creat cultura. Dupa cum spune troparul Sf Trei Ierarhi, a intarit firea celor ce sunt si obiceiurile oamenilor 
le-a indreptat. Ortodoxia este marsul omului catre Facatorul lui, catre indumnezeire. Il conduce pe om la dezvoltarea lui deplina intru Hristos si 
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Studiul de fata si-a propus o analiza profunda a temei transfigurarii si a valentelor ei in contemporaneitate, prin 
analiza valentelor transfigurarii in cateva sectoare ale cunoastcrii. S-a putea analiza transfigurarea in arta, in matematici, 
in bioloige sau in fizica. 193 Trebuie spus astfel ca intr-un context mai traditional este necesar sa intelegm bine toate temele 
legate de evenimentele vietii lui Hristos in termenii Ortodoxiei. Vietuind intr-o lume in care crezurile crestinc nu sunt 
impartasitc identic de toti crcstinii, este necesar de multe ori recursul la Ortodoxie sau la „proba Ortodoxiei.” Teologul 
modem trebuie sa se invete cu acest recurs si cu aceasta modalitate de a aborda spirtiualitatea crestina, chiar daca de cele 
mai multe ori ea nu este convenabila sau convenienta. De mai multe ori in vremurile contemporane s-au introdus 
concepte straine Ortodoxiei si tot felul de surogate religioase sau duhovniccsti in „intelegerea dreapta” a Evangheliei sau 
in intelegerea dreapta a evenimentelor vietii pamantcsti a lui Hristos. Acest recurs este cat se poate de necesar daca voim 
sa vietuim in Traditie. 194 Functia Traditiei in Ortodoxie este sacra. 195 Fara Traditie 196 Ortodoxia ar fi o religie 
dezradacinata si nu ar mai fii un tot unitar. In zilele contemporane trebuie sa ne gandium cat se poate de mult la pastrarea 
„integritatii” 197 depozitului credintei si al traditiei Ortodoxiei. 

„Mediul superficial al teologiei veacului nostru s-a dovedit a fi cel mai avantajos pentm ideologia ecumenica, care 
se pare ca trece peste diferentele fimdamentale si cele existente intre Ortodoxie si restul confesiunilor heterodoxe. De 
mult prea multe ori, astfel de diferente interpretate ca si imposibilitati de comunicare a altemativelor, care dcsi sunt egal 
de valide difera in punerea accentului terminologic. Modalitatea de abordare a fost de mai multe ori angajata de 
modemi§tii ortodoc§i in dialogurile lor teologice cu „Bisericile Ortodoxe” orientale. Apelativul de „oriental ortodox” a 
ilustrat clar tendinta ecumenista de a reduce esentialul diferentelor teologice la eufemisme. Aceasta inducere inselatoarc, 
popularizata de punctul de vedere inselator al viziunii despre religie occindetale crestinc - ... - mascheza ereziile 
intransigente tinute de mai multe secole de trei grupuri: 1. armenienii, 2, coptii si etiopienii (abisinienii) si 3. iacobitii 
sirieni si cei malabarezi. Adjectivul oriental, este sinonim cu adejectivul rasaritean. Astfel ca nu exista nici un fel de 
distinctie reala intre termenul de ortodox oriental (care a indentificat singura Biserica adevarata) si termenul de „ortodox 
rasaritean” (care a denotat cateva Biserici false). Cel mai important este faptul ca dcsi „ortodoxsii orientali” si-au insutit 
termenul de ortodoc§i pentm ei, (cum ar fi Biserica Ortododxa Copta din Alexandria, Biserica Ortodoxa Etiopiana, 



pentm Hristos. Ortodoxia nu este numai teologie, este totodata si adevarata psihologie si umanism autentic si sociologie. Este un diamant care 
reflecta prin toate laturile adevarul. Sa cunoastem deci Ortodoxia noastra. Nu teoretic ei sa o simtim si sa o traim in toata profunzimea si 
largimea ei. Doar asa vom putea sa o provocam si sa-i aratam valoarea. Ortodoxia noastra nu este muzeu, nu este trecut, ei viata, creatie si 
stralucire. Este marele nostru ideal, este nadejdea pretioasa a mantuirii noastre. Este mandria noastra intru Hristos sa o propovaduim cu eroism si 
slava, ca niste fii adevarati ai marilor eroi ai Ortodoxiei. Ortodoxie preafrumoasa, mireasa impodobita a lui Hristos, sa nu te tagaduim noi, 
nevrednicii, ei daca vremurile si imprejurarile o vor cere, invredniceste-ne sa varsam pentru tine si ultima picatura de sange din noi!” EFREM 
ATHONITUL, http://www.credo.ro/despre-ortodoxie.php. 

189 http://www.geocities.com/astronomy_pnc/Dosar/efectele_speciale_ale_cerului.html. 

190 http://en.wikipedia.org/wiki/Mount_Tabor. 

191 Sofronie Saharov, // vom vedea pe El precum este (Editura Reintregirea: Alba Iulia, 2005). 

1 92 http : / / www. thenazareneway. c om/trans figuration_on_the_mount . htm . 

193 John Erickson, 'The Local Churches and Catholicity: An Orthodox Perspective,' The Jurist 52 (1992). 

194 Robert Lowth, la Stephen Prickett, Words and the Word. Poetics and Biblical Interpretation, (Cambridge University Press, 1986), pp. 106-123; 
Robert Alter, The World of Biblical Literature, SPCK, (London, 1992). Vladimir Peterca, Regele Solomon in Biblia Ebraica si in cea Greceasca. 
Contributie la studiul conceptului de midras, prefata de Francisca Baltaceanu, Editura Polirom, Colectia “Plural. Religie”, Iasi, 1999. Vezi si 
lucrarea monumentala a lui L. Ginzberg, The legends of the Jews, vol. I- VII, Philadelphia, 1911-1938, sau studiile lui Geza Vermes din volumul 
Scripture and Tradition in Judaism. Haggadic studies, E.J. Brill, Leiden, 1973. Michael Wadsworth, Ways of reading the Bible, (The Harvester 
Press, Sussex, 1981). 

195 James C. Livingston, Anatomy of the Sacred: An Introduction to Religion (Prentice Hall; 5 edition, 2004). Dennis Nineham, The use and abuse of 
the Bible. A study of the Bible in an age of rapid cultural change, (Macmillian, 1976). Erich Auerbach, Mimesis. Reprezentarea realitatii in 
literature occidentala, traducere de I. Negoitescu, (Polirom, 2000). Stephen Prickett, Origins of narrative. The Romantic appropriation of the 
Bible, (Cambridge University Press, 1996). 

196 http://www.mark-shea.com/tradition.html. 

197 http://www.orthodoxinfo.com/ecumenism/mono_athos.aspx. 
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Biserica Ortodoxa Siriana din Antiohia etc), tocmai e§ecul lor de a imbrati§a hristologia Sfintilor Parinti de la Sinodonul 
Ecumenic Patru din 45 1 198 i-a facut sa se indeparteze de domeniul Ortodoxiei si sa frizeze erezia.” 199 

Ortodoxia este un termen care ne poate ajuta in demeresurile noastre modeme de a „cantarii” dreapta socoteala 
intr-o lume in care valorile traditionale sunt profund contestate. 21,(1 Recursul la Ortodoxie este intotdeuna un recurs la 
Traditie. Sintagma poate fi formulaa si invers. 201 In constiinta crestinismului oriental recursul la Ortodoxie este cel mai 
bun catalist pentru a ne da seama de Traditia mesajului crest in. Acestea nu sunt simple clisee dogmatice ci mai mult decat 
orice sunt nistc modalitati prin care teologul poate sa isi dea seama de veridicitatea si integritatea interpretarii mesajului 
crestin. Pentru a discerne profunzimea mesajului crcstin pe scara dogmatica trebuie sa intelegem importanta si functia 
traditiei. 

„Termenul si ideea de ecumenic, cum si termenul si ideea de universal preexista sinoadelor ecumenice, ele 
reprezentand atribute sau sensuri ale Bisericii insasi si deci precedand lucrarea §i orientarea sinoadelor. Ele provin din 
limba si cultura greaca si au, la inceputul perioadei patristice, un sens comun sau aproape comun: Biserica universala de 
pe intregul pamant. Uneori ideea de ecumenic predomina inlocuind sau excluzand ideea de universal, mai ales la autorii 
stapaniti de etosul misionar, ca Ciprian, Tertulian, Origen, Atanasie cel Mare, loan Gura de Aur etc. Totusi, chiar in 
cadrul notiunii de ecumenic sunt distinctii de care este necesar sa tinem seama, ca sa putem intelege evolutia de sens a 
termenului. In timp ce Sfantul Ciprian vorbeste de Biserica Domnului care-si «intinde ramurile peste tot pamantul», 
Origen precizeaza lui Celsius ca Iisus a adunat la cuvantul Sau «in multe parti ale pamantului nostru» nu putini greci 
si barbari, inteleptiti si neinvatati, ceea ce nu s-a auzit despre nici o alta religie. Expresia «intregul pamant» sau 
«pamantul locuit» desemna, in epoca patristica, in general, teritoriul imperiului roman si uneori si parti dincolo de 
acest teritoriu. Alteori ideea de «Biserica Universala» ca de exemplu la Sfantul Ignatie Teoforul, insemna intai suma 
spatiilor in care se intindea sau se va intinde Biserica, avand deci un sens ecumenic, dar ea exprima si cadrul larg al 
universalului pe care-1 reprezinta si pe care-1 realizeaza Biserica in lume: unde este Hristos, acolo este Biserica 
universala. Este ceea ce va repeta Sfantul Irineu despre Sfantul Duh: «Unde e Duhul lui Dumnezeu acolo e Biserica si 
tot harul. Iar Duhul este adevarul». Ideea de «universal» se imbogatcstc progresiv cu elemente noi, peste cele pur 
spatiale. Opera misionara, experienta de viata si mai ales progresul teologiei practice fecundeaza «generalul» luat din 
lilosolla stoica si-i dau un continut complex pe care-1 gasim formulat la Sfantul Chiril al Ierusalimului. Acesta zice ca 
Biserica este universala pentru ca se intinde pe intregul pamantul locuit, pentru ca invata pretutindeni §i Java gre§eala 
toate dogmele care trebuie sa vina la cunostinta oamenilor, pentru ca aduce evlavia la toti, pentru ca trateaza §i vindeca 
pacatele, pentru ca poseda orice virtute . Peste «ecumenic» sau spatiul terestru, care este baza oricarui fenomen, se 
construiestc suprastructura universalului formata din invatatura, ev/avie, pastoratie si morala. Din secolul al IV-lea, 
termenii «ecumenic» si «universal» sunt interferenti, ca si pana aici, dar cu sfere de sensuri mai complicate si din 
ce in ce mai greu de deli nit. Termenul «ecumenic» va continua sa aiba, de-a lungul intregii epoci patristice, un sens 
accentuat spatial, fara insa ca sensurile de doctrina, evlavie, pastoratie si morala «fara grescala», adica ortodoxe, sa fie 
excluse, acestea impunindu-si prezenta dupa caz. Expresia insasi de «sinod ecumenic», care apare prima data in 
canonul 6 al Sinodului al II-lea Ecumenic (381), expresia de «sinoade ecumenice», care apare in canonul 1 al 
Sinodului al VH-lea Ecumenic (787) §i dupa aceea, pana astazi, indica nu numai ideea de spatiu, ci §i intreaga lor 
activitate dogmatica, disciplinara si in general spirituala. Termenul de «universal» sau «catolic» implica o 
ecumenicitate limitata la lumea cunoscuta in antichitate, cum am spus, dar care, progresiv, se transforma in ubiquitate; 
aceasta ubiquitate, ca si ecumenicitatea, nu este ceva absolut '. 202 



198 J. Hefele-Leclerq, Histoire des conciles d'apres les documents originaux, tome II, prem. partie, (Paris, 1908). 

199 http://www.orthodoxinfo.com/ecumenism/east_orth.aspx. 

200 Chiril al Ierusalimului, Cateheza 18, 26, P.G. XXXIII, 1048 B. 

201 Yves Congar, O.P., La primaute des quatre premiers conciles oecumeniques - Origine, destin, sens, portee d'un theme traditionnel - in volumul 
colectiv: Le Concile et les Conciles. 

202 http://www.crestinism-ortodox.ro/html/04/4f_sinoadele_ecumenice.html. 
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Este cat se poate de clar ca notiunea de Ortodoxie nu este o notine “inchisa” sau “epuizata.” Ortodoxia este o 
religie a expansiunii intelectuale, la fel cum este §i o religie a smereniei. 203 Cadrele dogmatice ale Ortodoxiei au fost 
exprimate de Sinoadele Ecumenice si elabotate de Sfintii Parinti. 204 Pe aceste cadre trebuie sa se dcsfasoare restul 
sarguintelor teologice crest ine ale teologilor contemporani. 205 Daca teologii contemporani nu vor face acest lucru se poate 
ca Ortodoxia sa se piarda sau sa i§i deprecieze mesajul authentic al inceputurilor relgiei cre§tine. 206 Este din ce in ce mai 
adevarat ca este nevoie sa ne rugam ca sa putem fi cu adevarat teologi ortodocsi in sensul autentic al cuvantului. 
Rugapciunile de unitate a ortodoxie si de solidaritate cu fratii ortodocsi de pe restul meridianelor pamantului trebuie sa 
fie ceva care sa dobandeasca permanenta in intreprinderile noastre duhovnicesti. 207 Cu cat ne induhovnicim mai mult cu 
atat vom intelege mai bine Ortodoxia fiindca Ortodoxia este mai presus de orice o simtire si o traire in duh. 208 O expresia 
a ortodoxiei este transfigurarea. Dar, aceasta expresie nu este singura. 209 Sensul ultim al ortodoxiei este indumnezeirea 
omului. 210 

“Toata transformarea [transfigurarea] fiintei omcncsti a fost sumarizata de Parinti sub formula “Dumnezeu S-a 
facut om pentru ca omul sa se faca Dumnezeu.” Aceasta formula nu implied in nici un caz, mutarea elementului omenesc. 
Din contra, ii prevede plinatatea in Hristos care este om si Dumnezeu adevarat. Partea omeneasca este data de Duhul. 
Sfantul Atanasie cel Mare spune ca Dumnezeu a devenit pourtator de carne pentru ca omul sa poata purta Duh. (Despre 
Intrupare 8). Fiinta umana este cu adevarat umana numai in Dumnezeu. Cuvantul intrupat, rastignit si marit a constituit 
locul invierii, locul cincizecimii prin care umanitatea a fost ridicata la Dumnezeu... Aceasta este o transfigurare care este 
posibila numai in Biserica in masura in care este taina in sensul ontologic si care ne unestc cu natura umana a Cuvantului 
care este impregnate de energiile dumnezeie§ti, de puterea si de prezenta Duhului.” 211 

Transfigurarea lui Hristos este o tema care este greu de exprimat din punct de vedere intelectual. S-ar putea ridica 
intrebari de genul de ce a ales Hristos aceasta modalitate de a I si arata Dumnezeirea, de ce a voit sa fie cunoscut prin 
acest proces al schimbarii la fata? Sunt intrebari pe care mintea omeneasca si le poate ridica. 212 Raspunsul dat de Sfintii 



203 Siluan Atonitul, Intre iadul deznnadejdii §i iadul smereniei (Desisi: Sibiu, 1993). 

204 http ://ww. oodegr. com/english// dogmatiki 1 /perieh.htm. 

205 John S. Romanides, An Outline Of Orthodox Patristic Dogmatics (Orthodox Research Institute, 2004). 

206 B.N. Tatakis, Christian Philosophy in the Patristic and Byzantine Tradition, (Orthodox Research Institute, Rollinsford, New Hampshire 2007). 
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Paragiotes K. Chrestou, Greek Orthodox Patrology: An Introduction to the Study of the Church Fathers (Orthodox Research Institute, 
Rollinsford, New Hampshire 2005). 

208 http://www.myriobiblos.gr/texts/english/Dragas_mystagogy.html 

209 Runciman Steven, The Emperor Romanus Lecapenus and his reign, (Cambridge, 1929). The First Bulgarian Empire, (London, 1930). 
Byzantine Civilization, (London, 1933). The Medieval Manichee, (Cambridge, 1947). A Histoiy of the Crusades, Cambridge, Vol.l, 1951, Vol. II, 
1952, Vol. Ill, 1954. The Eastern Schism. Oxford, 1955. The Sicilian Vespers. (Cambridge, 1958). The White Rajahs. 1960. The Fall of 
Constantinople, 1453. (Cambridge, 1965). The Great Church in Captivity. Cambridge, 1968. The Last Byzantine Renaissance. (Cambridge, 
1970). The Orthodox Churches and the Secular State, 1972. Byzantine Style and Civilization, 1975. The Byzantine Theocracy, (Cambridge 1977). 
Mistra, (London, 1980). A Traveller’s Alphabet. Partial Memoirs. (London, 1991). 

210 Rene Habachi, La Resurrection des corps au regard de la philosophie, (Archivio di Filosofia, Roma 1981). 

211 http://www.myriobiblos.gr/texts/english/clement_7.html. 

212 Trebuie sa subliniem ca cuvantul metamorphosis are §i un sens medical. „Cuvantul grecesc metamorphosis este foarte vechi. El are multe 
sensuri §i a fost folosit in mai multe feluri in legatura cu mai multe §coli de gandire §i §tiinte. Dictionarul englez explicativ de la Oxford atribuie 
un sens cuvantului metamorposis ca §i „o schimbare deplina in aparenta, circumstante, concitie §i caracter al persoanei.... Cuvantul metamorhosis 
descrei ceea ce are loc perfect: dar eu a§ schimba cuvantul „schimbare” cu cuvantul „creatie” fiindca ceea ce are loc in aceasta lucrare este o 
creatie. In metamorfoza, ceea ce are ,loc este ceva care este principiul launtric vindecator al cuiva, cum ar fi de exemplu dorinta unui copil de a i§i 
asuma normalitatea. Persoana este vindecatzorul §i nu petitionarul. De§i mediul metamorfozei nu este numai persoana care i§i asuma normalitatea 
ci principiul mo§tenirii. In practica medicala de exemplu procesul de metamorphosis este asimilat cu vindecarea liniei genetice a unui persoane. 
Procesul de metamorfoza poate ajunge la sensul viundecarii vietilor noastre, in care nu numai un copil sau un aldult devine sanatos ci toti 
membrii acele§ai§i linii genetice comune, parinti §i bunici. Medicina concepe metamosphosis ca §i vindecarea la nivelul primar, vindecarea din 
noi inline sau a principiului vietii din noi inline. Metamorphosis nu „vindeca”; ci ne face capabili sa avem o atitudine diferita fata de viata §i 
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Parinti ai Bisericii este ca adevarurile transcednete trebuie cinstite cu tacerea . 213 In contemplarea tainei Schimbarii la 
Fata noi putem ajunge la adancurile intelegerii fiintei lui Dumnezeu. Fiinta lui Dumnezeu nu poate fi cunoscuta omcncstc 
ci Dumnczciestc. Prin urmare cunoastcrca fiintei lui Dumnezeu presupune o “cunoastcre transfigurativa .” 214 Formele 
cunoasterii transfigurative nu sunt identice cu cele ale cunoasterii duhovniccsti. Putem vorbii astfel din punct de vedere 
teologic de o distinctie intre cunoastcrca transformativa si cunoastcrca duhovniceasca . 215 Putem spune ca ambele sunt 
cunoasteri transcedente , 216 desi ambele au acelasi scop nu urmaresc acelcasi principii . 217 Telul final al metamorfozei este 
cunoastcrca lui Dumnezeu . 218 Caile de cunoastcre a lui Dumnezeu sunt multiple . 219 Schimbarea la fata a lui Hristos este o 
realitate care nu tine nici un tip de cunoastcre rationala. Este o cunoastcre care dcpascstc limitele intelegerii inteligibile, 
fiindca in cazul de fata avem de a face cu o persoana dumnezeiasca . 220 Am putea spune ca din punct de vedere teologic 
dumnezeirea lui Hristos a transparut umanitatii cumva prin intermediul celor prezenti acolo . 221 Cunoastcrca 



213 http://www.kheper.net. 

214 William Vallicella, A Paradigm Theoiy of Existence: Onto-Theology Vindicated. Kluwer Philosophical Studies Series #89, 2002. Mortimer 
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translation: Treatise on Critical Reason (Princeton, 1985). W. W. Bartley, The Retreat from Commitment (Lasalle, 1984). 

213 http://egodeath.eom/egoictranscendentmentalmodels.htm#xtoeidl53134. 

216 „Cu adevarat unii au demonastrat ca §i aceasta este posibil, dar ei nu vor sa faca aceasta prin educatie, caci nu se §tie exact pentru ce lucruri 
avem nevoie de demonastratie §i spre ce lucruri nu avem nevoie. Caci este imposibil sa demonstram orice (aceasta ar inseamna un regres infinit, 
astfel ca nu ar mai exista nici un fel de demonastratie). Totu§i, putem demonastra negativ ca pana §i acest punct de vedere este imposibil, daca 
oponentii no§tii vor spune ceva §i daca el nu v-a spune ceva ar fi absurd sa conferim o marturie a punctelor lor de vedere, unora care pot dat 
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transfigurativa are mai multe sensuri . 222 Cel mai profund sens al cunoastcrii Ortodoxiei este cunoasterea apofatica . 223 
Cunoasterea transfigurativa a Schimbarii la fata a lui Hristos este una dintre cele mai profunde cunoasteri la care poate 
ajunge omul. Impregnat de lumina, trupul transfigurat al lui Hristos devine sursa a unie noi forme de cunosatcri. Este 
vorba de cunosatcrea apofatica , 224 o cunosatere a negatiilor, o cunoastere a depasirii limitelor intelegerii omcncsti . 225 
Transfigurarea este cea mai profunda tema a teologiei apofatice dupa cum a aratat cu mult timp in urma Dionisie 
Areopagitul . 226 Teologia apofatica este o teologie a transfigurarii prin excelenta. Transfigurarea este un concept care se 
poate folosii in mai multe domenii. Unul dintre domenii este teologia apofatica cu toate implicatiile ei. Transfigurarea 
Domnului Hristos are profunde implicatii kenotice in plan apofatic. Planul apofatic este una dintre cele mai grele 
probleme teologice in Ortodoxie. 
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„Exista un efect progresiv implicit in metoda apofatica. Bazata pe o teorie a limbajului si pe o mctalizica straina 
revelatiei si fara suficient control teologic, metoda apofatica indeparteaza si mai mult aceasta teorie a limbajului si 
metafizica de un astfel de control, atunci cand nu e echilibrata de o metoda catafatica corespunzatoere. Inaltand 
theologia, apofatismul radical coboara oikonomia si practic leaga de maini intregul demers teologic, cu efectul ca aceasta 
nu mai poate face nimic pentru om. Dupa cum corect sesizeaza Staniloae, efectele lui cele mai imediate se manifests in 
deformarea antropologiei, prin pierderea personalitatii si relationalitatii 11 in lei umane. O contribute insemnata la acest 
punct ar putea fi adusa de teologia Intruparii, care este mult prea vaga la Clement si la Pseudo-Dionisie. Ei nu dezvolta in 
nici un fel implicatiile particularitatii si unicitatii faptului ca Fiul a devenit om; si prin urmare nici Dumnezeul pe care II 
cauta prin apofaza nu seamana cu Dumnezeul Domnului nostra Isus Hristos, in sens barthian, pe care il gasim in 
Scripturi. Este simptomatic ca in mare parte reflexul postmodern are de asemenea baze antropologice, Hind o reactie la 
ideea subiectului auto-intemeietor al modemismului. Este de prisos sa spunem ca si postmodemismului ii lipseste orice 
control teologic si ca atare nu este de mirare ca inlocuieste o antropologie defectuoasa cu alta. Efectul lui este acelasi cu 
cel al apofatismului extrem: pe de o parte, deconstrairea sinelui uman nu e altceva decat o forma de impersonalizare a 
omului, acesta participand, fara identitate, in masa amorfa a circulatiei informatiei si a jocului diferentelor. Pe de alta 
parte, deconstrairea sensului este de natura sa reduca omul la solipsism, individualizand pana la izolare totala experienta 
umana a intalnirii cu limbajul si eliminand prin aceasta relationalitarea care ne este specifica prin creatie. Aceasta 
apreciere critica din perspectiva teologica atat a postmoder-nismului cat si a traditiei apofatice ne conduce la una din cele 
mai urgente sarcini teologice ale unui crestinism evanghelic, adica interesat sa-si slujeasca semenii prin oferirea de solutii 
la probleme, prin aducerea de vesti bune [euangelion], Daca analiza prezentata este corecta, atunci punctul sensibil si in 



Vitae”, 22 februarie 1987. Pro Doctrina Fidei - referitor la eutanasie, Roma, 5 mai 1980. Pro Doctrina Fidei -“Declaration on Procured 
Abortion”, 18 nov 1974. Crabb, Larry, Intelegand oamenii, Ed. Shalom, Oradea, 1990. Delumeau, Jean, Religiile lumii , Humanitas, Bucuresti, 

1998. Duculescu, Victor, Constitutia Romaniei comentata si adnotata, Ed. Lumina Lex, Bucuresti, 1997. Dumea, Claudiu, Omul intre afi si a 

nu ft - Probleme fundamental de bioetica, Ed. Arhiepiscopiei Romano-Catolice, Bucuresti, 1998. Encyclopaedia Britannica, 2001, s.v. 
“Origins of Ethics.” Erickson, J. Millard, Teologie crestina, vol. 2, Ed. Cartea Crestina, Bucuresti, 1998. Geisler, L. Norman, Filosofia religiei, 
Ed.Cartea Crestina, Oradea, 1996. Geisler, L. Norman, Christian Ethics- Options and Issues, Baker Book House, Grand Rapids, Michigan, 
1989. Gluvoski, G., Progrese in medicina, Ed. Helicon, 1997. Grenier, Hubert, Marile doctrine morale, Ed. Humanitas, Bucuresti, 1995. Henry, 
F.H. Carl, Christian Personal Ethics, Wm. B.Eerdmans Publishing Co., Grand Rapids Michigan, 1965. Holmes, F. Arthur, Ethics-Approaching 
Moral Decisions, Inter VarsityPress, Downers Grove, Illinois, USA, 1984. Internet: www.crestinismortodox.ro www.lumeam.ro. 

www.rcrc.org. loan Paul al Il-lea, Enciclica Evangelium Vitae, 30 martie 1995. Jewett, Paul K., “The Relationship of the Soul to the Fetus” in 
Birth Control and the Christian, Christian Medical Society, Tyndale House Publishers, 1969. Kant, Immanuel, Intemeierea metafizicii 
moravurilor, Critica ratiunii practice, Ed. Stiintifica, Bucuresti, 1972. Lindsell, Harold, The World, the Flesh and the Devil, Canon Press, 
Washington DC, 1973. Lossky, Vladimir, Teologia mistica a Bisericii de Rasarit, Ed. Anastasia, Bucuresti, 1990. Macer, Darryl R.J., Gene 
Therapy Newsletter, no.4/1994. Macer, Darryl, Bioethics for the People by the People, Eubios Ethics Institute, Christchurch, 1994. Macer, 
Darryl, Eubios Journal of Asian and International Bioethics, no. 5/1995. Maclntre, A., Tratat de morala, Ed. Humanitas, Bucuresti, 1998. 
Martinica, Isidor, Etica doctrinei sociale crestine, Ed. Gramar, Bucuresti, 1999. Mason, K.J., Human Life and Medical Practice, Edinburgh 
University Press, 1981. Maximilian, Constantin, Stefan Milcu si Sylvain Poenaru, Noil frontiere - Introducere in bioetica, Ed. Pan - Publishing 
House, Bucuresti, 1995. Maximilian, Constantin, Stefan Milcu si Sylvain Poenaru, Fascinatia imposibilului , Ed. Editis, Bucuresti, 1994. 
Monitorul Oficial al Romaniei, anul II, nr.5, Partea a Il-a, 15 martie 1991. Monitorul Oficial al Romaniei, Partea I, nr. 008, 13 ianuarie 1998. 
Monitorul de Cluj, anul V, nr. 489, miercuri, 14 august, 2002. Montgomery, John Warwick, “The Christian View of the Fetus”, in Birth Control 
and the Christian, Christian Medical Society, Tyndale House Publishers, 1969. Murray, John, Principles of Conduct, The Tyndale Press, 1957. 
Noonan John T., “An Almost Absolute Value in History”, in John T. Noonan, ed., The Morality of Abortion: Legal and Historical Perspectives, 
Harvard University Press, Cambridge, 1970. Pana, Stelian et al., Sexualitatea umana, Ed. Univers Enciclopedic, Bucuresti, 1998. Paul al Vl-lea, 
Enciclica Humanae Vitae, 25 iulie 1968 Pierce, T. Burton, Etica lucratorului crestin, Ed. Life, Oradea, 1999. Popescu, Dumitru si Dora 
Costache, Introducere in dogmatica ortodoxa, Ed. Libra, Bucuresti, 1997. Popescu, Dumitru, Teologie si cultura, Ed. Institutului Biblic si de 
Misiune al Bisericii Ortodoxe Romane, Bucuresti, 1993. Raduca, Vasile, Studii teologice, seria a Il-a, anul LI, nr.3-4, iulie-decembrie, 

1999. Raicu, Petre, Genetica generala si umana, Ed. Humanitas, Bucuresti, 1997. Scripcara, Gheorghe et al., Bioetica, stiintele vietii si 
drepturile omului, Ed. Polirom, Iasi, 1998. Scripcaru, Gheorghe, “Bioetica si drepturile omului”, in Psihiatria si conditia umana, Ed. 
Psihomnia, 1995. Sgreccia, Elio si Victor Tambone, Manual de bioetica, Arhiepiscopia Romano-Catolica de Bucuresti, 2001. Trobish, Ingrid, 
Bucuria de afi femeie, Ed. Logos, Cluj-Napoca, 1995. *** Textes du Conseil de TEurope, Strasbourg, 1993. *** Textes du Conseil de TEurope, 
Strasbourg, 1996. Vere, Duncan W., “Therapeutic Abortion and Sterilization as Ethical Problems”, in Birth Control and the Christian, Christian 
Medical Society, Tyndale House Publishers, 1969. 



53 




apofatism si in postmodernism, este problema limbajului. Sarcina ar fi deci articularea unei teologii corespunzatoare a 
limbajului, care sa confere acestuia o legatura cu creatia, deci sa-i lamureasca legatura cu ontologia, dar in acelasi timp sa 
tina seama si de socialitatea si variabilitatea acestuia. O astfel de teologie a limbajului s-ar inscrie natural pe coordonatele 
creatie-Intrupare, luand de asemenea in considerare caderea si rascumpararea. Problema aceasta, marginala si lipsita de 
importanta pentru multe secole, a devenit urgenta astazi, constituindu-se ca o cheie catre dezvoltarea unei antropologii 
crestine, care sa ofere o alternativa viabila bajbaielilor postmodeme .” 227 
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